Candomblé




Apresentacgao

A palavra candomblé é sindbnimo de religido africana. Sempre foi e € usada
ainda neste sentido. Isto explica muitas coisas. Vejamos. O negro foi arrancado
de sua terra e vendido como uma mercadoria, escravizado. Aqui ele chegou
escravo, objeto; de sua terra ele partiu livre, homem. Na viagem, no trafico, ele
perdeu personalidade, representatividade, mas sua cultura, sua histéria, suas
paisagens, suas vivéncias vieram com ele. Estas sementes, estes conhecimentos
encontraram um solo, uma terra parecida com a Africa, embora estranhamente
povoada. O medo se impunha, mas a fé, a crenga - o que se sabia - exigia ser
expresso. Surgiram os cultos (onilé - confundidos mais tarde com o culto do
Caboclo, uma das primeiras versdes do sincretismo), surgiu a raiva e a
necessidade de ser livre. Apareceram os feiticos (ebos), os quilombos.

Os trezentos anos da historia da escravidao do negro no Brasil, atestam,
acima de tudo, a resisténcia, a organizagcdo dos negros. A cultura africana
sobreviveu para o negro através de sua crenca, de sua religido. O que se
acredita, se deseja, é mais forte do que o que se vive, sempre que ha uma
situacao limite. A religido, sua organizagcdo em terreiros (rogas), foi como muito ja
se escreveu, a resisténcia negra. Resistiu-se por haver organizagdo. A
organizagao consigo mesmo. Cada negro tinha, ou sabia que seu avd teve, um
farol, um guia, um orixa protetor.

No meio dos objetos traficados (os escravos) haviam joias raras:
Babalorixas e lyalorixas. Estes sacerdotes, inteiros nas suas crencgas, criaram a
Africa no Brasil. Esta magica, esta organizagdo reestruturante s6 é possivel de
ser entendida se pensarmos no que € a iniciacdo, todo processo que implica e
estabelece. A cana de acucar do Senhor de Engenho era plantada por lads
recém saidos das camarinhas, dos roncos.

Enfocaremos neste trabalho o inicio das nag¢des no Brasil, os Orixas, a
musica ritualistica, as indagagdes religiosas dos céticos, explicacdo de alguns
cultos, algumas lendas (ltans) e uma entrevista com uma adepta iniciada no culto
Candomblecista, a fim de que o Candomblé possa ser esmiugcado em forma de
nao deixar duvidas.



Delimitacao do Objeto de Investigacao

Antes de mais nada, o trabalho sera focado exclusivamente para o culto
aos ancestrais (Candomblé), com ramificagbes limitadas as principais nagdes
(guetos) relacionados a ele, que sao: Jeje, o Ketu e a Angola. Estas trés nagdes
sdo as mais difundidas, visto que sdo as que tém o maior numero de adeptos.
Cada nacao é distinta, tém seus deuses proprios, que muitos insistem em
assemelha-los a outros deuses de outras nacdes. Mas ndo ha como haver
associacao, visto que todas vieram o inicio de seus cultos em diferentes
localizagdes do continente Africano. Sera discursado aqui o inicio da religido no
Brasil, j& que na Africa o culto ao Candomblé néo existe da mesma forma como
vemos no Brasil, mas sim um unico e exclusivo culto aos antepassados, com
muitas de suas raizes perdidas com o tempo, com a colonizagdo e com as
invasodes de tribos rivais.

Cada tribo tem o seu Deus (0 seu ancestral), que € cultuado por toda a
tribo exclusivamente. Cada um tem uma fung¢ao dentro do gueto, e todos servem
sempre ao mesmo orixa. Quando ha a perda do culto aquele Orixa, a tribo
invadida que perdeu a guerra fica automaticamente fazendo parte da tribo
vencedora, o que a faz perder sua originalidade e sua cultura.

No decorrer do texto sera narrada a trajetéria do candomblé na sua forma
de agir, de pensar, no dia a dia de um terreiro, nas festas e nas reclusdes. Nos
momentos de felicidade e de dor. Da adoracgao e fé de seus seguidores.



Historico

A cultura africana muito contribuiu para a construgcéo da alma brasileira e o
candomblé (palavra de origem yorubana que significa festa e que com o passar
do tempo acabou por designar o conjunto de crengas religiosas das diversas
etnias africanas reunidas no Brasil) € uma de suas manifestagées demonstrando
a sua sobrevivéncia através de crencgas e de sua religiao desde que foi trazido
para o Brasil pelos negros quando aqui vieram na condi¢gao de escravos.

Apesar de terem a sua propria religido, sua pratica Ihes era proibida, por
isso secretamente cultivavam seus rituais. Vez por outra quando eram
surpreendidos pelos seus senhores diziam era estar cultuando os santos
catolicos e desta pratica nasceu o sincretismo - heranga do processo de
colonizagao -.

Conforme a regido a que pertenga o candomblé possui varias subdivisdes,
na Bahia a predominante é o Keto, sendo que suas casas mais conhecidas séo o
Terreiro Do Gantois, Casa Branca e Ilé Op6 Afonja e a lingua religiosa oficial é o
loruba.

O candomblé possui rituais sagrados e secretos e vem tentando manter-se
fiel a sua origem, podendo assim, preservar sua esséncia.

O objetivo das obrigagbes no candomblé é a obtencdo de forca ou axé
(forca que emana dos orixas e que precisa ser renovada). O sangue e 0s
sacrificios presentes nas oferendas sao o principio gerador da vida.

Além da vida, o candomblé também exalta as forcas da natureza. As
folhas, rios, mares e minerais sdo muito importantes.

Todo candomblé € dirigido por uma lalorixa ou por um Babalorixa que séo
a autoridade maxima, conduzindo a vida espiritual, administrativa e podendo
interferir também na vida pessoal dos seus fiéis. A linha de Ifa - a parte magica do
candomblé - se refere a adivinhacdo do futuro e aos trabalhos para a feitura do
bem e do mal. Os Babalad sédo o pai do segredo , e os Olud , jogam buzios e 0
Dilogum - jogo de adivinhagao.


http://www.esomed.com/pm/novela/orixas.php

Hierarquia
A hierarquia no candomblé é extremamente rigida.

A hierarquia civil € composta por doze Obas, que sao ministros de Xango,
e que se dividem em Otum Oba - executivos com direito a voz e voto e os Ossi
Oba - conselheiros -. A seguir temos os Ogas, sécios da comunidade civil, com
obrigagdes civis e religiosas e dentre eles os Pegigan encarregados da matancga
dos animais e os Oga Alabé encarregados dos atabaques.

O espacgo aonde se realizam as principais cerimbnias € o terreiro. Espaco
geralmente amplo, formado por varias casinhas, cada uma pertencente a um
orixa que por sua vez tem um toque unico, dancas proprias e roupas
especiais.No terreiro, o pai ou a mae de santo conduzem as cerimbnias aonde as
suas filhas de santo cantam e dangam ao som dos atabaques.

A construgdo do barracdo geralmente € retangular, coberta de palmas.
Acima da porta principal ha um chifre de boi e uma cruz. Em seu interior
encontra-se o altar, o espaco de destaque reservados aos tocadores, cadeiras
para pessoas de destaque e bancos de madeira para os demais, sendo que em
alguns terreiros homens e mulheres sentam-se separados.

As festas no candomblé tem inicio com a matanga (sacrificio de animais
para os orixas) sendo que neste ritual apenas participam os fiéis do candomblé.
Cantam-se sete pontos para cada orixa a fim de chama-los. Uma lalorixa traz na
mao um adja (espécie de sino) e o sacode para cada um que entra em transe
mediunico. Apos todos os orixas terem incorporado séo levados ao Ronco (quarto
de santo) aonde sao vestidos de acordo pelas ekedes ou pelos Ogas, com trajes
tipicos do respectivo santo. Depois de prontos, a laloxira inicia um cantico
convidando-os a entrarem no barracdo e dancarem. Todos os assistentes ficam
de pé enquanto os santos fazem sua entrada triunfal. Assim, apds esta entrada,
cada santo abengoara as pessoas.



A Nacao Jeje

A nacgéo Jeje-mahin, do estado da Bahia, e a Jeje-mina, do Maranhé&o,
derivaram suas tradicdes e lingua ritual do ewé-fon, ou jéjes, como ja eram
chamados pelos nagés, e suas divindades centrais sdo os Voduns. As tradicoes
rituais Jeje foram muito importantes na formacdo dos candomblés com
predominancia loruba.

AS TRADICOES E RITUAIS JEJE
ORIGEM DA PALAVRA JEJE
ORIGEM DA PALAVRA DAOME
DIALETOS FALADOS

OS PRIMEIROS NO BRASIL
VODUNS

FUNDADORES

OGANS

MINA JEJE

CURIOSIDADES

ORIGEM DA PALAVRA JEJE

A palavra JEJE vem do yoruba adjeje que significa estrangeiro, forasteiro.
Portanto, ndo existe e nunca existiu nenhuma nagéao Jeje, em termos politicos (ou
seja, como uma nagao politicamente organizada, um pais). O que é chamado de
nacao Jeje € o candomblé formado pelos povos fons vindo da regido de Dahomé
e pelos povos mahins. Jeje era o nome dado de forma pejorativa pelos yorubas
para as pessoas que habitavam o leste, porque os mahins eram uma tribo do
lado leste e Saluva ou Savalu eram povos do lado sul. O termo Saluva ou Savalu,
na verdade, vem de "Savé" que era o lugar onde se cultuava Nana. Nana, uma
das origens das quais seria Bariba, uma antiga dinastia originaria de um filho de
Odudud, que é o fundador de Savé (tendo neste caso a ver com os povos fons).
O Abomei ficava no oeste, enquanto Axantis era a tribo do norte. Todas essas
tribos eram de povos Jeje.



ORIGEM DA PALVRA DAHOME

A palavra DAHOME, tem dois significados: Um esta relacionado com um
certo Rei Ramilé que se transformava em serpente e morreu na terra de Dan. Dai
ficou "Dan Imé" ou "Dahomé", ou seja, aquele que morreu na Terra da Serpente.
Segundo as pesquisas, o trono desse rei era sustentado por serpentes de cobre
cujas cabegas formavam os pés que iam até a terra. Esse seria um dos
significados encontrados: Dan = "serpente sagrada" e Homé = "a terra de Dan",
ou seja, Dahomeé = "a terra da serpente sagrada". Acredita-se ainda que o culto a
Dan é oriundo do antigo Egito. Ali comegou o verdadeiro culto a serpente, onde
os Farads usavam seus anéis e coroas com figuras de cobra. Encontramos
também Cledpatra com a figura da cobra confeccionada em platina, prata, ouro e
muitos outros adornos femininos. Entdo, posso dizer que este culto veio
descendo do Egito até Dahomé.

DIALETOS FALADOS

Os povos Jejes se enumeravam em muitas tribos e idiomas, como: Axantis,
Gans, Agonis, Popds, Crus etc. Portanto, teriamos dezenas de idiomas para uma
tribo sO, ou seja, todas eram Jeje, o que foge evidentemente as leis da linguistica
- muitas tribos falando diversos idiomas, dialetos e cultuando os mesmos Voduns.
As diferengas vinham, por exemplo, dos Minas - Gans ou Agonis, Popds que
falavam a lingua das Tobosses, que a meu ver, existe uma grande confusdo com
essa lingua.

OS PRIMEIROS NO BRASIL

Os primeiros negros Jeje chegados ao Brasil entraram por Sao Luis do
Maranhao e de Sao Luis desceram para Salvador, Bahia e de la para Cachoeira
de Sao Félix. Também ali, ha uma grande concentragao de povos Jeje. Além de
S&o Luis (Maranhao), Salvador e Cachoeira de Sao Félix (Bahia), o Amazonas e
bem mais tarde o Rio de Janeiro, foram lugares aonde encontram-se evidéncias
desta cultura.



VODUNS

Muitos Voduns Jeje s&o originarios de Ajuda. Porém, os cultos desses
Voduns s6 cresceram no antigo Dahomé. Muitos desses Voduns nao se fundiram
com os orixas nag0ls e desapareceram totalmente. O culto da serpente Dang-bi é
um exemplo, pois ele nasceu em Ajuda, foi para o Dahomé, atravessou o
Atlantico e foi até as Antilhas.

Quanto a classificagado dos Voduns Jeje, por exemplo, no Jeje Mahin tem-
se a classificagdo do povo da terra, ou os Voduns Caviunos, que seriam 0s
Voduns Azanssu, Nana e Bessem. Temos, também, o Vodun chamado Ayzain
(pronuncia-se Aizan) que vem da nata da terra. Este € um Vodun que nasce em
cima da terra. E o Vodun protetor da Azan, onde Azan quer dizer "esteira", em
Jeje. Achamos em outro dialeto Jeje, o dialeto Gans-Crus, também o termo Zenin
ou Azeni ou Zani e ainda o Zoklé. Ainda sobre os Voduns da terra encontramos
Loko. Ele apesar de estar ligado também aos astros e a familia de Heviosso,
também esta na familia Caviuno, porque Loko é arvore sagrada; € a gameleira
branca, que é uma arvore muito importante na nacédo Jeje. Seus filhos séo
chamados de Lokossis. Agué, Azaka é também um vodun Caviuno.

A familia Heviosso € encabecada por Badé, Acorumbée, também filho de
Sogbé, chamado de Runhé. Mawu-Lissa seria o orixa Oxala dos yorubas. Sogbd
também tem particularidade com o Orixa em Yoruba, Xangé, e ainda com o filho
mais velho do Deus do trovao que seria Averekete, que é filho de Ague e irmao
de Anaite. Anaite seria uma outra familia que viria da familia de Aziri, pois sdo as
Aziris ou Tobossys que viriam a ser as Yabas dos Yorubas, achamos assim Aziri
Tobossy. Estou falando do Jeje de um modo geral, ndo especificamente do
Mahin, mas das familias que englobam o Mahin e também outras familias Jeje.

Como foi relatado, Jeje era um apelido dado pelos yorubas. Na verdade,
esta familia, ou seja, os que pertencemos a esta nagcdo deveriam ser
classificados de povo Ewe, que seria o mais certo. Ewe-Fon seria a nossa
verdadeira denominacdo. Nos seriamos povos Ewe ou povos Fons. Entdo, se
féssemos pensar em alguma possibilidade de mudancga, nds iriamos nos chamar,
ao invés de nacao Jeje, de nagdo Ewe-Fon. Somente assim estariamos fazendo
jus ao que é encontrado em solo africano. Jeje € entdo um apelido, mas assim
ficamos para todas as nossas geragbes classificados como povo Jeje, em
respeito aos nossos antepassados.

Continuando com algumas nomenclaturas da palavra Ewe-Fon, por
exemplo, a casa de candomblé da nacédo Jeje chama-se Kwe = "casa". A casa
matricial em Cachoeira de Sao Félix chama-se Kwe Ceja Undé. Toda casa Jeje
tem que ser situada afastada das ruas, dentro de florestas, onde exista espaco
com arvores sagradas e rios. Depende das matas, das cachoeiras e depende de
animais, porque o Jeje também tem a ver com os animais. Existem até cultos
com os animais tais como, o leopardo, crocodilo, pantera, gaviao e elefante que
sdo identificados com os Voduns. Ent&o, este espaco sagrado, este grande sitio,
esta grande fazenda onde fica o Kwe chama-se Runpayme, que quer dizer



"fazenda" na lingua Ewe-Fon. Sendo assim, a casa chama-se Kwe e o local onde
fica situado o candomblé, Runpayme. No Maranhdo predomina o culto as
divindades como Azoanador e Tobosses e varios Voduns onde a "sacerdotisa" é
chamada Noche ou Doné e o cargo masculino, Toi Voduno ou ainda Doté.

FUNDADORES

Voltando a falar sobre "Kwe Ceja Undé", esta casa como é chamada em
Cachoeira de Sao Félix de "Roga de Baixo" foi fundada por escravos como
Manoel Ventura, Tixerem, Zé do Brech6 e Ludovina Pessoa.
Ludovina Pessoa era esposa de Manoel Ventura, que no caso africano é o dono
da terra. Eles eram donos do sitio e foram os fundadores da Kwe Ceja Undé.
Essa Kwe ainda seria chamada de Posehen (pronuncia-se Pozerren), que vem
de Kip¢, "pantera".

Darei um pequeno relatério dos criadores do Posehen Tixarene que seria o
primeiro Pejigan da roca; e Ludovina, pessoa que seria a primeira Gaiacu.
A roga de cima que também é em Cachoeira é oriunda do Jeje Dahomé, ou seja,
uma outra forma de Jeje. Estou falando do Mahin, que era comandada por Sinha
Romana que vinha a ser "Irma de santo" de Ludovina Pessoa (esta ultima mais
tarde assumiria o cargo de Gaiacu na Kwe de Boa Ventura). Mas, pela ordem
temos Manoel Ventura, que seria o fundador, depois viria Sinha Pararase, Sinha
Balle e atualmente Gamo Lokossi. O Kwe Ceja Undé encontra-se em
controvérsia, ou seja, Gamo Lokossi é escolhida por Sinha Pararase para ser a
verdadeira herdeira do trono e Gaiacu Aguéssi, que seria Elisa Gongalves de
Souza, vem a ser a dona da terra atualmente. Ela pertence a familia Gongalves,
os donos da terra. Assim, temos os fundadores da Kwe Ceja Undé.

Aqui, no Rio de Janeiro, saindo de Cachoeira de Sao Félix, Tata Fomutinho
deu obrigagao com Maria Angorense, conhecida como Kisinbi Kisinbi (angola), ou
Ahum Simi Simi (Jeje), como querem outros. Uma das curiosidades encontradas
durante minha pesquisa sobre Jeje € o que chamamos de Deka, que na verdade
vem do termo idecar, do termo fon iidecar, que quer dizer "transmissao de
segredo". Esse ritual é feito quando uma Gaiacu passa os segredos da nagao
Jeje para futura Gaiacu pois, na nagédo Jeje ndo se tem noticias, que possa ter
havido "Pai de santo". O cargo de sacerdotisa ou "Mae de santo" era
exclusivamente das mulheres. S6 as mulheres poderiam ser Gaiacus.



OGAN

Os cargos de Ogan na nagao Jeje sdo assim classificados: Pejigan que é o
primeiro Ogan da casa Jeje. A palavra Pejigan quer dizer "Senhor que zela pelo
altar sagrado", porque Peji = "altar sagrado" e Gan = "senhor". O segundo é o
Runté que é o tocador do atabaque Run, porque na verdade os atabaques Run,
Runpi e Lé sédo Jeje. No Ketu, os atabaques sdo chamados de Ilu. Ha também
outros Ogans como Gaipé, Runso, Gaitd, Arrow, Arrontodé, etc.

Podemos ver que a nacdo Jeje é muito particular em suas propriedades. E
uma nacgao que vive de forma independente em seus cultos e tradigbes de raizes
profundas em solo africano e trazida de forma fiel pelos negros ao Brasil.

JEJE MINA

Em 1796, foi fundado no Maranh&o o culto Mina Jeje pelos negros fons
vindos de Abomey, a entédo capital de Dahomé, como relatei anteriormente, atual
Republica Popular de Benin.

A familia real Fon trouxe consigo o culto de suas divindades ancestrais,
chamados Voduns e,principalmente, o culto a Dan ou o culto da Serpente
Sagrada.

Uma grande Noche ou Sacerdotisa, posteriormente, foi M&e Andresa, ultima
princesa de linhagem direta Fon que nasceu em 1850 e morreu em 1954, com
104 anos de vida.

Aqui, alguns nomes dos Deuses Voduns:

*Ayzan - Vodun da nata da terra

*Sogbb - Vodun do trovao da familia de Heviosso
*Agué - Vodun da folhagem

*Loko - Vodun do tempo



CURIOSIDADES

*A primeira Casa Jeje no Rio de Janeiro foi, em 1848, de D.Rozena, cuja filha de
santo foi D.Adelaide Santos

*Ekede - termo Jeje

*Doné - cargo feminino na casa Jeje, similar a Yalorixa

*Doté - cargo ilustre do filho de Sogbd

Os Vodunsis da familia de Dan sdo chamados de Megitd, enquanto que da
familia de Kaviuno, do sexo masculino, sdo chamados de Doté; e do sexo
feminino, de Doné.

Os cumprimentos ou pedidos de bengaos entre os iniciados da familia de
Dan seria "Megit6 Benoi?" Resposta: "Benoi"; e aos iniciados da familia Kaviuno,
ou seja, Doté e Doné seria "Doté Ao?" Resposta: "Adtin".

O termo usado "Kolofé", cuja resposta é "Kolofé, Olorun Kolofé" vem da
fusdo das Nacdes de Jeje e de Ketu.



A Nacéao Ketu

..."Varias mulheres enérgicas e voluntariosas, originarias de Ketu, antigas
escravas libertas, pertencentes a Irmandade de Nossa Senhora da Boa Morte da
Igreja da Barroquinha, teriam tomado a iniciativa de criar um terreiro de
candomblé chamado lya Omi Axé Aira Intilé, numa casa situada na Ladeira do
Berqud, hoje rua Visconde de lItaparica, proxima a Igreja da Barroquinha...
...0s nomes destas mulheres sao eles mesmos controversos. Duas delas
chamadas lyaluss6 Danadana e lyanass6 Akala, segundo alguns, auxiliadas por
um certo Baba Assika, saudado como Essa Assika no Padé, teriam sido as
fundadoras do terreiro Axé Aira Intilé. lyalusso Danadana, segundo consta,
regressou a Africa e la morreu. lyanasso teria, pelo seu lado, viajado para Ketu,
acompanhada de Marcelina da Silva. Nao se sabe, exatamente, se esta era sua
filha de sangue, ou filha espiritual - quer dizer, iniciada por ela no culto dos Orixas
- ou, ainda, se tratava de uma prima sua. As opinides sobre o assunto sao
divergentes e tornam-se objeto de eruditas discussdes, estando, porém, todos de
acordo em declarar que seu home de iniciada era Obatossi.

Marcelina-Obatossi fez-se acompanhar nesta viagem por sua filha
Madalena. Apds sete anos de permanéncia em Kétu, o pequeno grupo voltou
acrescido de duas criancas que Madalena tinha tido na Africa e gravida de uma
terceira, Claudiana, que sera, por sua vez, mae de Maria Bibiana do Espirito
Santo, Mae Senhora, Oxunmiwa...

...0 terreiro fundado por tras da Barroquinha mudou-se por diversas vezes
e, ap6s haver passado pelo Calabar, Baixa de Sao Lazaro, instalou-se sob o
nome de lle lyanassé, no local onde ainda hoje se encontra, sendo familiarmente
chamado de Casa Branca do Engenho Velho, no qual Marcelina- Obatossi
tornou-se Mae de Santo, apds a morte de lyanassd” (Vide Notas Sobre Cultos de
Orixas e Voduns da Bahia — Verger, Pierre Fatumbi)

Pelo descrito pelos babalorixas e Yalorixas ancestrais, teria sido esta a
primeira casa de candomblé de Kétu estabelecida no Brasil, tendo dela surgido
outras como o lya Omi Axé lya-Massé (Gantois) e Centro Cruz Santa do Axé de
Op6 Afonja.



A Nacao Angola

Pelo sul do dominio kongoles, entre o curso do Dande (rio), e as aguas do
Longa (rio), e a partir da costa até o rio Kuango, estendiam-se os Ambundu.
Incluem os povos que formaram o antigo reino de Angola, concentrando-se nas
terras da Matamba onde tomaram o nome de Ambundu, que quer dizer vencedor.
Angola foi descoberta em 1486, pelo navegador portugués Diogo Céo, e esta
situada na costa ocidental da Africa.

O conquistador de Ndongo, nome do primeiro reino, chamava-se Ngola
Nzinga ia Nku. Um chefe vassalo do Kongo e descendente em terceira geragao
do Mani Kongo (rei), Nimi ia Lukeni. O qual conquistou a regido, erigiu em reino
dando-lhe o seu nome ou titulo, que é documentado em portugués ja no inicio do
séc. XVI.

Destas invasées ambundu do vale Kambo, alcangcando Matamba, o chefe
Jaga Ngola Nzinga ia Nku, conquistou terras de Ndongo, que vieram a constituir
o Reino de Angola, onde mais tarde, a rainha Tumba ia Ngola, casou-se com o
grande guerreiro e autoridade divina Ngola Kiluanji Kia Samba, cujo nome é
dado ao Pais até hoje.

O grupo Ambundu hoje denominado Kimbundu, é em realidade, um grupo
linguistico constituido por Dembo, Ngola Mahungo, Njinga, Holo, Bondo, Bangala,
Songo, kisama, Libolo, Muako, Musende, Xinji, Kavungo e Minungu, sendo estas
duas ultimas tribos, originarias do velho grupo Luanda-Kioko.

A lingua Kikongo, prolonga-se até o noroeste da Luanda junto a Kuango,
na tribo Musuku, parente dos Kongoleses no sangue e na cultura, existindo uma
afinidade muito forte com o Kimbundu. (A Matamba era chamada de Kitamba,
que quer dizer braseiro. Como os que cultuavam a divindade guerreira, Kitamba,
viviam em uma terra de muitas guerras, passaram a chama-la de Matamba, ou
seja este nome foi originado de Kitamba)

Situacao Geografica
Candomblés das nagdes Jeje e Ketu presenciados para a pesquisa:

Jeje — Visita ao Kwe Ceja Undelemin — Madureira - RJ — Ceriménia de Saida de
Yawo do Vodun Aziri Tobossy.

Ketu — Visita ao llé Axé Tona — Carobinha, Campo Grande — RJ — Ceriménia de
saida de Yawo do Orixa Oxaguian.

Entrevista com a Yalorixa Juliana de Azawane, em seu Kwe Ceja Undélaye, no
bairro de Jardim Guanabara, llha do Governador — RJ.



Iniciagdo no candomblé Kétu

O sacerdécio e organizagcao dos ritos para o culto dos Orixas sao
complexos, com todo um aprendizado que administra os padrdes culturais de
transe, pelo qual os deuses se manifestam no corpo de seus iniciados durante as
cerimbnias para serem admirados, louvados, cultuados. Os iniciados, filhos e
filhas-de-santo (yawo, em linguagem ritual), também s&o popularmente
denominados "cavalos dos deuses" uma vez que o transe consiste basicamente
em mecanismo pelo qual cada filho ou filha se deixa cavalgar pela divindade, que
se apropria do corpo e da mente do iniciado, num modelo de transe inconsciente
bem diferente daquele do kardecismo, em que o0 médium, mesmo em transe,
deve sempre permanecer atento a presenca do espirito. O processo de se
transformar num "cavalo" € uma estrada longa, dificil e cara, cujos estagios na
"nacao" Ketu podem ser assim sumariados: Para comecar, a mae-de-santo deve
determinar, através do jogo de buzios, qual é o Orixa dono da cabeca daquele
individuo (Braga, 1988). Ele ou ela recebe entdo um fio de contas sacralizado,
cujas cores simbolizam o seu Orixa, dando-se inicio a um longo aprendizado que
acompanhara o mesmo por toda a vida. A primeira cerimdnia privada a que a
novica (abian) € submetida consiste num sacrificio votivo a sua propria cabega
(bori), para que a cabega possa se fortalecer e estar preparada para algum dia
receber o Orixa no transe de possessao.

Para se iniciar como cavalo dos deuses, a abian precisa juntar dinheiro
suficiente para cobrir os gastos com as oferendas (animais e ampla variedade de
alimentos e objetos), roupas cerimoniais, utensilios e adornos rituais e demais
despesas suas, da familia-de-santo, e eventualmente de sua propria familia
durante o periodo de reclusao iniciatica em que nao estara, evidentemente,
disponivel para o trabalho no mundo profano.

Como parte da iniciagdo, a noviga permanece em reclusio no terreiro por
um numero em torno de 21 dias. Na fase final da reclusdo, uma representacao
material do Orixa do iniciado (assentamento ou igba-Orixa) é lavada com um
preparado de folhas sagradas trituradas (abd). A cabega da noviga é raspada e
pintada, assim preparada para receber o Orixa no curso do sacrificio entdo
oferecido (ord). Dependendo do Orixa, alguns dos animais seguintes podem ser
oferecidos: cabritos, ovelhas, pombas, galinhas, galos, caramujos. O sangue é
derramado sobre a cabeca da noviga, no assentamento do Orixa e no chao do
terreiro, criando este sacrificio um lago sagrado entre a noviga, o seu Orixa e a
comunidade de culto, da qual a mae-de-santo é a cabecga. Durante a etapa das
cerimbnias iniciaticas em que a noviga é apresentada pela primeira vez a
comunidade, seu Orixa grita seu nome, fazendo-se assim reconhecer por todos,
completando-se a iniciagdo como Yawo (iniciada jovem que "recebe" Orixa). O
Orixa esta pronto para ser festejado e para isso € vestido e paramentado, e
levado para junto dos atabaques, para dangar, dangar e dancar.

No candomblé sempre estdo presentes o ritmo dos tambores, os cantos, a danca
e a comida (Motta, 1991). Uma festa de louvor aos Orixa (toque) sempre se
encerra com um grande banquete comunitario (ajeum, que significa "vamos



comer"), preparado com carne dos animais sacrificados. O novo filho ou filha-de-
santo devera oferecer sacrificios e ceriménias festivas ao final do primeiro,
terceiro e sétimo ano de sua iniciagdo. No sétimo aniversario, recebe o grau de
senioridade (Ugbinmi, que significa "meu irm&o mais velho"), estando ritualmente
autorizado a abrir sua propria casa de culto. Cerimbnias sacrificiais sao também
oferecidas em outras etapas da vida, como no vigésimo primeiro aniversario de
iniciagdo. Quando o Uginmi morre, rituais funebres (axéxé) sio realizados pela
comunidade para que o Orixa fixado na cabeca durante a primeira fase da
iniciagdo possa desligar-se do corpo e retornar ao mundo paralelo dos deuses
(frun) e para que o espirito da pessoa morta (egun) liberte-se daquele corpo, para
renascer um dia e poder de novo gozar dos prazeres deste mundo.

Ritual e ética

O candomblé opera em um contexto ético no qual a nogao judaico-crista
de pecado nao faz sentido. A diferenca entre o bem e o mal depende
basicamente da relagédo entre o seguidor e seu deus pessoal, o Orixa. Nao ha um
sistema de moralidade referido ao bem-estar da coletividade humana, pautando-
se 0 que é certo ou errado na relagcdo entre cada individuo e seu Orixa particular.
A énfase do candomblé esta no rito e na iniciagao, que, como se viu brevemente,
€ quase interminavel, gradual e secreta. O culto demanda sacrificio de sangue
animal, oferta de alimentos e varios ingredientes. A carne dos animais abatidos
nos sacrificios votivos é comida pelos membros da comunidade religiosa,
enquanto o sangue e certas partes dos animais, como patas e cabega, 6rgaos
internos e costelas, sdo oferecidas aos Orixas. Somente iniciados tém acesso a
estas cerimOnias, conduzidas em espacgos privativos denominados quartos-de-
santo. Uma vez que o aprendizado religioso sempre se da longe dos olhos do
publico, a religidao acaba por se recobrir de uma aura de sombras e mistérios,
embora todas as dancgas, que sao o ponto alto das celebragbes, ocorram sempre
no barracao, que € o espaco aberto ao publico.



A Musica

As celebragdes de barracdo, os toques, consistem numa sequéncia de
dangas, em que, um por um, sdo honrados todos os Orixas, cada um se
manifestando no corpo de seus filhos e filhas, sendo vestidos com roupas de
cores especificas, usando nas maos ferramentas e objetos particulares a cada
um deles, expressando-se em gestos e passos que reproduzem simbolicamente
cenas de suas biografias miticas. Essa sequéncia de musica e danga, sempre ao
som dos tambores (chamados rum, rumpi e 1é) é designada xiré, que em yoruba
significa "vamos dangar". O lado publico do candomblé é sempre festivo, bonito,
esplendoroso, esteticamente exagerado para os padroes europeus e extrovertido.

Para o grande publico, desatento para o dificil lado da iniciagdo, o
candomblé é visto como um grande palco em que se reproduzem tradigbes afro-
brasileiras igualmente presentes, em menor grau, em outras esferas da cultura,
como a musica e a escola de samba. Para o nao iniciado, dificilmente se concebe
que a cerimdnia de celebracdo no candomblé seja algo mais que um eterno
dancgar dos deuses africanos.



Seguidores e clientes

O candomblé atende a uma grande demanda por servigos magico-
religiosos de uma larga clientela que n&o necessariamente toma parte em
qualquer aspecto das atividades do culto. Os clientes procuram a mae ou pai-de-
santo para o jogo de buzios, o oraculo do candomblé, através do qual problemas
sdo desvendados e oferendas sao prescritas para sua solugdao. O cliente paga
pelo jogo de buzios e pelo sacrificio propiciatério (ebd) eventualmente
recomendado. O cliente em geral fica sabendo qual € o Orixa dono de sua
cabeca e pode mesmo comparecer as festas em que se faz a celebracido de seu
Orixa, podendo colaborar com algum dinheiro no preparo das festividades,
embora ndo sele nenhum compromisso com a religido. O cliente sabe quase
nada sobre o0 processo iniciatico e nunca toma parte nele. Entretanto, ele tem
uma dupla importancia: Antes de mais nada, sua demanda por servigos ajuda a
legitimar o terreiro e o grupo religioso em termos sociais. Segundo, € da clientela
que provém, na maioria dos terreiros, uma substancial parte dos fundos
necessarios para as despesas com as atividades sacrificiais. Comumente,
sacerdotes e sacerdotisas do candomblé que adquirem alto grau de prestigio na
sociedade inclusiva gostam de nomear, entre seus clientes, figuras importantes
dos mais diversos segmentos da sociedade.

Devotos das religides afro-brasileiras podem cultuar também outras
entidades que ndo os Orixas africanos, como os caboclos (espiritos de indios
brasileiros) e encantados (humanos que teriam vivido em outras épocas e outros
paises). Durante o transe ritual, os caboclos conversam com seus seguidores e
amigos, oferecendo conselhos e formulas magicas para o tratamento de todos os
tipos de problemas. A organizagdo dos pantedes de divindades africanas nos
terreiros varia de acordo com cada nagdo de candomblé (Santos, 1992; M.
Ferretti, 1993). Caboclos e pretos-velhos (espiritos de escravos) sao centrais na
umbanda, em que estas entidades tém papel mais importante no cotidiano da
religido do que os proprios Orifia.



lll: Comportamento humano como herang¢a dos Orixas

Segundo o candomblé, cada pessoa pertence a um deus determinado, que
€ o senhor de sua cabecga e mente e de quem herda caracteristicas fisicas e de
personalidade. E prerrogativa religiosa do pai ou mae-de-santo descobrir esta
origem mitica através do jogo de buzios. Esse conhecimento € absolutamente
imperativo no processo de iniciagdo de novos devotos e mesmo para se fazerem
previsdes do futuro para os clientes e resolver seus problemas. Embora na Africa
haja registro de culto a cerca de 400 Orixas, apenas duas dezenas deles
sobreviveram no Brasil. A cada um destes cabe o papel de reger e controlar
forcas da natureza e aspectos do mundo, da sociedade e da pessoa humana.
Cada um tem suas proprias caracteristicas, elementos naturais, cores simbdlicas,
vestuario, musicas, alimentos, bebidas, além de se caracterizar por énfase em
certos tragcos de personalidade, desejos, defeitos, etc. Nenhum Orixa € nem
inteiramente bom, nem inteiramente mau. No¢des ocidentais de bem e mal estao
ausentes da religido dos Orixas no Brasil. E os devotos acreditam que os homens
e mulheres herdam muitos dos atributos de personalidade de seus Orixa, de
modo que em muitas situagdes a conduta de alguém pode ser espelhada em
passagens miticas que relatam as aventuras dos Orixas. Isto evidentemente
legitima, aos olhos da comunidade de culto, tanto as realizagdes como as faltas
de cada um.



Os Orixas

Vejamos abreviadamente algumas das caracteristicas de personalidade
mais usualmente atribuidas aos Orixas por seus seguidores:

ExGl - Deus mensageiro, divindade trickster, o
trapaceiro. Em qualquer cerimbnia é sempre o primeiro a
ser homenageado, para se evitar que se enraivega e
atrapalhe o ritual. Guardido das encruzilhadas e das
portas da rua. Sincretizado com o Diabo catdlico. Seus
simbolos sao um porrete falico e tridentes de ferro. Os
seguidores acreditam que as pessoas consagradas a
Exu s&o inteligentes, sexy, rapidas, carnais, licenciosas,
quentes, eréticas e sujas. Filhos de Exu gostam de
comer e beber em demasia. Nado se deve confiar nunca
num filho ou numa filha de Exu. Eles sdo os melhores,
mas eles decidem quando o querem ser. Ndo sao dados
ao casamento, gostam de andar sozinhos pelas ruas,
bebendo e observando os outros para apanha-los
desprevenidos. Deve-se pagar a Exu com dinheiro,
comida, atencdo sempre que se precise de um favor dele. Como o pai, filhos de
Exu nunca fazem nada sem paga. A saudacédo a Exu é Cobalaré6 Exu, Laroyé
Amojuba!

Orin fun Esu

ESU fiire bo wa o.

ELA fi ire bo wa ya ya.
ESU gbé ire ajé ko wa o.
ELA fi ire bo wa ya ya.
IYA-MOGUN fi ire bod wa o.
ELA fi ire bo wa ya ya.

ESU, faca nossas vidas plenas de coisas boas.

ELA, ponha muita sorte em nossas vidas.

ESU, ponha sorte e progresso em nossas vidas.

ELA, ponha muita sorte em nossas vidas.

IYA MOGUN, faga nossas vidas plenas de coisas boas.
ELA, ponha muita sorte em nossas vidas.



Oriki ti Esu

Esu ota orisa.

Osétura ni oruko baba mo 6.
Alagogo lja ni ortiko iya npé &,
Esu Odara, omokunrin Idélofin,
O |é s6nso si ori ese elése

Ko je, ko jé ki eni nje gbé mi,
AKii 16wo 1ai mu ti Esu karo,
AKii 16y lai mu ti Esu karo,
Asontun se 0Osi lai ni itiju,

Esu apata sémo olémo lénu,

O fi okuta dipo iyo.

Lédgemo orun, a nla kalu,
Paapa-wara, a tuka mase sa,
EsU mase mi, omo eldmiran ni o se.

Tradugéo

Exu, o inimigo dos orixas.
Osétura € o nome pelo qual vocé é chamado por seu pai.

Alagogo lja é o nome pelo qual vocé é chamado por sua mae.

Ext Odara, o homem forte de iddlofin,

Exu, que senta no pé dos outros.

Que ndo come e nao permite a quem esta comendo que engula o alimento.
Quem tem dinheiro, reserva para Exu a sua parte,

Quem tem felicidade, reserva para Exu a sua parte.

Exu, que joga nos dois times sem constrangimento.

Exu, que faz uma pessoa falar coisas que nao deseja.

Exu, que usa pedra em vez de sal.

Exu, o indulgente filho de Deus, cuja grandeza se manifesta em toda parte.
Exu, apressado, inesperado, que quebra em fragmentos que nao

se podera juntar novamente,

Exu, ndo me manipule, manipule outra pessoa.



Lenda de como Esu torna-se o amigo predileto de Orunmila

Como se explica a grande amizade entre Orunmila e Exu, visto que eles
sdo opostos em grandes aspectos?

Orunmila, filho mais velho de Olorun, foi quem trouxe aos humanos o
conhecimento do destino pelos buzios. Exu, pelo contrario, sempre se esforgou
para criar mal-entendidos e rupturas, tanto aos humanos como aos Orixas.
Orunmila era calmo e Exu, quente como o fogo.

Mediante o uso de conchas adivinhas, Orunmila revelava aos homens as
intengdes do supremo deus Olorun e os significados do destino. Orunmila
aplainava os caminhos para os humanos, enquanto Exu os emboscava na
estrada e fazia incertas todas as coisas. O carater de Orunmila era o destino, o
de Exu, era o acidente. Mesmo assim ficaram amigos intimos.

Uma vez, Orunmila viajou com alguns acompanhantes. Os homens de seu
séquito ndo levavam nada, mas Orunmila portava uma sacola na qual guardava o
tabuleiro e os Obis que usava para ler o futuro. Mas na comitiva de Orunmila
muitos tinham inveja dele e desejavam apoderar-se de sua sacola de
adivinhagcdo. Um deles mostrando-se muito gentil, ofereceu-se para carregar a
sacola de Orunmila. Um outro também se dispds a mesma tarefa e eles
discutiram sobre quem deveria carregar a tal sacola.

Até que Orunmila encerrou o assunto dizendo: "Eu ndo estou cansado. Eu
mesmo carrego a sacola". Quando Orunmila chegou em casa, refletiu sobre o
incidente e quis saber quem realmente agira como um amigo de fato. Pensou
entdo num plano para descobrir os falsos amigos. Enviou mensagens com a
noticia de que havia morrido e escondeu-se atras da casa, onde ndo podia ser
visto. E |a Orunmila esperou.

Depois de um tempo, um de seus acompanhantes veio expressar seu
pesar. O homem lamentou o acontecido, dizendo ter sido um grande amigo de
Orunmila e que muitas vezes o ajudara com dinheiro. Disse ainda que, por
gratiddo, Orunmila Ihe teria deixado seus instrumentos de adivinhar. A esposa de
Orunmila pareceu compreende-lo, mas disse que a sacola havia desaparecido. E
o homem foi embora frustrado.

Outro homem veio chorando, com artimanha pediu a mesma coisa e
também foi embora desapontado. E assim, todos os que vieram fizeram o
mesmo pedido. Até que Exu chegou.

Exu também lamentou profundamente a morte do suposto amigo. Mas
disse que a tristeza maior seria da esposa, que nao teria mais pra quem cozinhar.
Ela concordou e perguntou se Orunmila ndo |he devia nada. Exu disse que n&o. A
esposa de Orunmila persistiu, perguntando se Exu ndo queria a parafernalia de
adivinhagdo. Exu negou outra vez. Ai Orunmila entrou na sala, dizendo: "Exu, tu
€s sim meu verdadeiro amigo!". Depois disso nunca teve amigos tao intimos, tao
intimos como Exu e Orunmila.



Ogun - Deus da guerra, do ferro, da metalurgia e da
tecnologia. Sincretizado com Santo Anténio e Sao
Jorge. E o Orifia que tem o poder de abrir os caminhos,
facilitando viagens e progressos na vida. Os
esteredtipos mostram os filhos de Ogun como teimosos,
apaixonados e com certa frieza racional. Eles sdo muito
trabalhadores, especialmente moldados para o trabalho
manual e para as atividades técnicas. Embora eles
usualmente fagcam qualquer coisa por um amigo, 0s
filhos e filhas de Ogun ndo sabem amar sem machucar:
despedagam coragdes. Acredita-se que sejam muito
bem dotados sexualmente, tanto quanto os filhos de
EfAu, irmao de Ogun. Embora eles possam ter muitos
interesses, os filhos de Ogun preferem as coisas
praticas, detestando qualquer trabalho intelectual. Eles
déo bons guerreiros, policiais, soldados, mecanicos,
técnicos. Saudagado: Ogun é!

Lenda que Ogum da ao homem o segredo do ferro

Na Terra criada por Obatala, em Ifé, os orixds e os seres humanos
trabalhavam e viviam em igualdade. Todos cagavam e plantavam usando frageis
instrumentos feitos de madeira, pedra ou metal mole. Por isso o trabalho exigia
grande esforgco. Com o aumento da populacéo de Ifé, a comida andava escassa.
Era necessario plantar uma area maior.

Os orixas entao se reuniram para decidir como fariam para remover as
arvores do terreno e aumentar a area de lavoura. Ossain, o orixa da medicina,
dispds-se a ir primeiro e limpar o terreno. Mas seu facao era de metal mole e ele
nao foi bem sucedido. Do mesmo modo que Ossain, todos os outros Orixas
tentaram, um por um, e fracassaram na tarefa de limpar o terreno para o plantio.
Ogun, que conhecia o segredo do ferro, ndo tinha dito nada até entdo. Quando
todos os outros Orixas tinham fracassado, Ogun pegou seu facdo, de ferro, foi
até a mata e limpou o terreno. Os Orixas, admirados, perguntaram a Ogun de
que material era feito tdo resistente facdo. Ogun respondeu que era o ferro, um
segredo recebido de Orunmila. Os Orixas invejaram Ogun pelos beneficios que o
ferro trazia, ndo s6 a agricultura, como a caca e até mesmo a guerra.

Por muito tempo os Orixas importunaram Ogun para saber do segredo do
ferro, mas ele mantinha o segredo s6 para si. Os Orixas decidiram entao
oferecer-lhe o reinado em troca do que ele lhes ensinasse tudo sobre aquele
metal tao resistente. Ogun aceitou a proposta. Os humanos também vieram a
Ogun pedir-lhe o conhecimento do ferro. E Ogun lhes deu o conhecimento da
forja, até o dia em que todo cagador e todo guerreiro tiveram sua ancga de ferro.
Mas, apesar de Ogun ter aceitado o comendo dos Orixas, antes de mais nada,
ele era um cagador. Certa ocasido, saiu para cagar e passou muitos dias fora



numa dificil temporada. Quando voltou da mata, estava sujo e maltrapilho. Os
Orixas nao gostaram de ver seu lider naquele estado. Eles o desprezaram e
decidiram destitui-lo do reinado. Ogun se decepcionou com os Orixas, pois,
quando precisaram dele para o segredo da forja, eles o fizeram rei e agora dizem
que nao era digno de governa-los. Entdo Ogun banhou-se, vestiu-se com folhas
de palmeira desfiadas, pegou suas armas e partiu. Num lugar distante chamado
Iré, construiu uma casa embaixo da arvore de Acocd e la permaneceu. Os
humanos que receberam de Ogun o segredo do ferro ndo o esqueceram. Todo
més de dezembro, celebravam a festa de Uidé Ogun. Cagadores, guerreiros,
ferreiros e muitos outros fazem sacrificios em memdéria de Ogun. Ogun é o
senhor do ferro para sempre.

ADURA FUN OGUN

(Suplica)

Ogun alaka ayé.

Ogdn, Senhor de todo o universo.

Osin imélé.

Lider dos espiritos.

O ni omi silé fi gje,

Tem agua em casa mas toma banho com sangue,
Ma fi eje mi we.

n&o se banhe com meu sangue.

Ogun aldka ayé maje ario,

Oguin Senhor de todo o universo, livra-nos de experimentar sua furia
Nigba to soro.

nos momentos de dificuldade.

Ki ku paramg.

Que a morte,

Ki arun parada.



que a doenca,
Nilé wa o.

desaparegcam de nossa casa.

Y

Ase, ase, ase.



Oxo6ssi- Deus da caca. Sincretizado com Sao
Jorge e Sao Sebastido. Orixa da fartura. Seus
filhos s&o elegantes, graciosos, xeretas, curiosos
e solitarios. Embora déem bons pais e boas
maes, tém sempre dificuldade com o ser amado.
Sao amigaveis, pacientes e muitas vezes
ingénuos. Os filhos de Oxossi tém aparéncia
jovial e parece que estdo sempre a procura de
alguma coisa. N&o conseguem ser
monogamicos. Tém de cagar noite e dia. Por isso
sao considerados irresponsaveis. De fato, eles se
sentem livres para quebrar  qualquer
compromisso que n&o l|hes agrade mais.
Dificimente eles se sentem obrigados a
comparecer a um encontro marcado, quando
outra coisa mais interessante cruza o seu
caminho. Oke aro Arole!

Ha muitos anos, uma preta, sentada num toco de arvore, contava que
todos os dias, pela manha, Oxossi conduzia o gado para o pasto. A caminho do
pasto, deslocando-se por uma estrada poeirenta, passavam obrigatoriamente,
pela porta do cemitério. Ao chegarem ao pasto, Oxossi contava o gado, e por
duas vezes deu falta de uma cabeca. Oxossi procurou saber o que havia
acontecido, sem, no entanto, descobrir como se dera o desaparecimento dos dois
animais.

Naquele dia, ele vinha cansado, e o gado também, e, por isso, resolveu
parar no cemitério. Meteu a mao numa tina, encheu de agua e, defronta a porta,
viu uns Baba Egungun, todos em cima do muro, tentando atacar o gado. S¢6 ai €
que percebeu a causa da falta dos animais. Ao mesmo tempo, também, verificou
que a medida que o gado acabava de beber a agua, punha a lingua para fora,
mugia e balangava o rabo, e que, com isso, 0os animais faziam medo aos Baba
Egungun, pois eles corriam todas as vezes que os rabos balangavam e a lingua
era posta para fora.

Oxossi passou, dai em diante, a trazer sempre na mao um eruexim, que &,
nada mais, nada menos, que um rabo de boi, para espantar Egungun. Logo em
seguida, houve uma festa, na qual os orixas trocaram prendas e oferendas,
quando Oxossi deu o eruexim a Oya, porque ela era uma das pessoas que
cuidavam dos Baba Egungun. E até hoje, nos terreiros, o eruexim é considerado
um espanta Egungun, e como tal faz parte das ferramentas de Oya, e é
ferramenta de Oxossi, que foi que descobriu.

0Odé, Orisa da Caca e da Fartura



Em tempos distantes, Oduduwa, Oba de Ifé, diante do seu Palacio
Real, chefiava o seu povo na festa da colheita dos inhames. Naquele ano a
colheita havia sido farta, e todos em homenagem, deram uma grande festa
comemorando o acontecido, comendo inhame e bebendo vinho de palma em
grande fartura.

De repente, um grande passaro, (éléye), pousou sobre o Palacio, langando
0s seus gritos malignos, e langcando fardas de fogo, com intencao de destruir tudo
que por ali existia, pelo fato de ndo terem oferecido uma parte da colheita as Ajés
(feiticeira, portadoras do passaro), personificando seus poderes atravez de lyami
Osérénga. Todos se encheram de pavor, prevendo desgracas e catastrofes. O
Oba entdao mandou buscar Osotadota, o cagador das 50 flechas, em llaré, que,
arrogante e cheio de si, errou todas as suas investidas, desperdi¢ando suas 50
flechas.

Chamou desta vez, das terras de Moré, Osotogi, com suas 40 flechas.
Embriagado, o guerreiro também desperdicou todas suas investidas contra o
grande passaro.

Ainda foi, convidado para grande faganha de matar o passaro, das
distantes terras de 1d6, Osofogum, o guardido das 20 flechas. Fanfardo, apesar
da sua grande fama e destreza, atirou em vao 20 flechas, contra o passaro
encantado e nada aconteceu.

Por fim, ja com todos sem esperancga, resolveram convocar da cidade de
Ireman, Osotokansosoé, cagador de apenas uma flecha. Sua mae Yemonja sabia
que as eléye viviam em célera, e nada poderia ser feito para apaziguar sua furia
a nao ser uma oferenda, vez que trés dos melhores cacadores falharam em suas
tentativas. Yemonija foi consultar Ifa para Osotokansosé.

Foi consultar os Babalawo. Eles diseram que faca oferendas. Eles dizem
que Yemonja prepare ekujébu (grdo muito duro) naquele dia. Eles dizem que
tenha também um frango Opipi (frango com as plumas crespas). Eles dizem que
tenha éko (massa de milho envolta em folhas de bananeira).

Eles dizem que Yemonja tenha seis kauris. Yemonja faz entdo assim,
pediram ainda que, oferecesse colocando sobre o peito de um passaro
sacrificado em intengdo. Eles dizem que ofereca em uma estrada, dizem que
recite o seguinte: "Que o peito da ave receba esta oferenda".

Neste exato momento, o seu filho disparava sua unica flecha em diregao
ao passaro, esse abria sua guarda recebendo a oferenda ofertada por Yemonja,
recebendo também a flecha serteira e mortal de Osotokansosé.

Todos apéds tal ato, comegaram a dangar e gritar de alegria: "0so60si!
0s60si!" (cagador do povo). A partir desse dia todos conheceram o maior
guerreiro de todas as terras, foi referenciado com honras e carrega seu titulo até
hoje. 0sb0si.



Orisa jingbini
Orixa forte

Abata, aru bi ewé ajé.

Obaluaiye ou Omolu - Deus da variola,
das pragas e doencas. E relacionado com
todo o tipo de mal fisico e suas curas.
Associado aos cemitérios, solos e subsolos.
Sincretizado com Sao Lazaro e Sao Roque.
Seus filhos aparentam um aspecto
deprimido. S&o negativos, pessimistas,
inspirando pena. Eles parecem pouco
amigos, mas € porque s&o timidos e
envergonhados. Seja amigo de um deles e
vocé descobrira que tudo o que eles
precisam para ser as melhores pessoas do
mundo é de um pouco de atencdo e uma
pitada de amor. Quando envelhecem, alguns
se tornam sabios, outros parecem completos
idiotas. E que apenas querem ficar sozinhos.
Atoté Ajuberu!

Oriki fun Obalawaiyé

Abata que floresce como as folhas de ajo.

Orisa ti nmU omo mu iya

Orixa que pune a mée junto com o filho

Bi Obaluwaiyé ba mu won tan

Depois que Obaluwaiyé acabar de pega-los

O tun |é saré lo mu baba
Podera ir pegar o pai

Orisa bi ajé
Orixa igual feiticeiro

Obaluwaiyé mo ilé 0s6, o mo ilé ajé

Obaluwaiyé conhece tanto a casa do feiticeiro, quanto a casa da bruxa

O gba o0s6 I'6ju
Desafiou o feiticeiro

Os6 kun finrinfinrin.
E este correu desesperado.

O pa ajé ku ikan soso



Matou todas as bruxas e s6 permitiu que uma sobrevivesse

Orisa jingbini
Orixa forte,

Obalawaiyé a mu ni toun toun
Obaluwaiyé que faz as pessoas perderem a voz

Obaluwaiyé si odu re han mi
Obaluwaiyé abras seu odu para mim

Ki ndi oléwo
Para que eu seja uma pessoa prospera

Ki ndi olomo.
Para que eu seja uma pessoa fértil.

Y

Ase, ase, ase. (Assim seja).

OMULU GANHA AS PEROLAS DE IEMANJA

Omulu foi salvo por lemanja quando sua mae, Nana Burucu, ao vé-lo doente,
coberto de chagas, purulento, abandonou-o numa gruta perto da praia. lemanja
recolheu Omulu e o lavou com a agua do mar. O sal da agua secou suas feridas.
Omulu tornou homem vigoroso, mas ainda carregava as cicatrizes, as marcas
feias da variola. lemanja confeccionou para ele uma roupa toda de réfia.

E com ele escondia as marcas de suas doencas.

Ele era um homem poderoso.

Andava pelas aldeias e por onde passava, deixava um rastro ora de cura, ora de
saude, ora de doengas. Mas continuava sendo um homem pobre.

lemanja n&o se conformava com a pobreza do filho adotivo.

Ela pensou:

"Se dei a ele a cura, a saude, ndo posso deixar que seja sempre um homem
pobre." Ficou imaginando quais riquezas poderia dar a ele.

lemanja era a dona da pesca, tinha os peixes, os polvos, os caramujos, as
conchas, os corais.

Tudo aquilo que dava vida ao oceano pertencia a sua mae, Olocum e ela dera
tudo a lemanja. lemanja resolveu entao ver suas joias.

Tinha algumas, mas enfeitava-se mesmo era com algas.

Ela enfeitava-se com a agua do mar, vestia-se de espuma.

Ela adornava-se com o reflexo de Oxu, a Lua.

Mas lemanja tinha uma grande riqueza, e essas riquezas eram as perolas,

que as ostras fabricavam para ela.

lemanja, muito contente com sua lembranga, chamou Omulu e lhe disse:

"De hoje em diante, és tu quem cuidas das pérolas do mar.

Seras assim chamado de Jeholu, o Senhor das Pérolas".

Por isso as pérolas pertencem a Omulu.

Por baixo de sua roupa de rafia, enfeitando seu corpo marcado de chagas,
Omulu ostenta colares e mais colares de pérolas, belissimos colares."



ITAN TI OBALUAIYE

Certo dia de festa, todos os orixas estavam dancando, Omolu ficara timidamente
parado na porta. Ogun, entdo, perguntou a Nanan:

“‘Meu irmao esta la fora, ndo vem dancar. Porqué?”
Nanan explicou que tinha medo de aparecer em publico por causa das pustulas.

Ogun, entao resolveu o problema, intimou Omolu a acompanha-lo até a floresta,
onde teceu para ele uma roupa para que Omolu, assim disfarcado, tivesse
coragem para entrar na sala sem medo de ser automaticamente rejeitado.

O estratagema, porém nao foi tdo bem sucedido. Muita gente tinha visto Ogun
sair para ir até Omolu antes de se aproximar trazendo uma figura misteriosa.
Temiam dancar com a figura, pois ela estaria carregada de pestes, poderia
contamina-los, talvez. O Senhor da variola era uma espécie de paria.

Tinham nojo. Somente Oya, a deusa dos ventos altiva e corajosa, concordou em
acompanha-lo. Dangou com Omolu e junto com eles, turbilhdo de ventos. E os
ventos levantaram as vestes dele.

Todos presentes, com espanto, puderam verificar entdo que, abaixo do fila, se
escondia o rosto e o corpo de um homem belissimo, sem defeito algum.

Oxum esta despeitada até hoje. E, em recompensa pelo seu gesto, Oya recebeu
de Omolu o poder de reinar sobre os mortos.

Mas Omolu danca sozinho doravante.



Xango - Deus do trovéo e da justica. Sincretizado
com Sao Jerdnimo. Seus filhos se ddo bem em
atividades e assuntos que envolvem justica,
negocios e burocracia. Sentem que nasceram para
ser reis e rainhas, mas usualmente acabam se
comportando como plebeus. S&o teimosos,
resolutos e glutdes; gananciosos por dinheiro,
comida e poder. Uma pessoa de Xangd gosta de
se mostrar com muitos amantes, embora nao
sejam reconhecidos como pessoas capazes de
grandes proezas sexuais. Vivem para lutar e para
envolver as pessoas que 0 cercam nha sua propria
e interminavel guerra pessoal. Gostam de criar
suas familias, protegendo seus rebentos além do
usual. Por isso sao muito bons amigos e
excelentes pais. Obanixé Kab kabiesile!

Lenda de Xango

Odudua, um guerreiro que vinha de uma cidade do Leste, invadiu com seu
exército a capital do povo chamado Ifé. Esta cidade depois se chamou lIé-Ifé,
quando Odudua se tornou seu governante.

Odudua tinha um filho chamado Acambi e Acambi teve sete filhos e seus
filhos ou netos foram reis de cidades importantes.

A primeira filha deu-lhe um neto que governou Egb3a, a segunda foi mae do
Alaketo, o rei de Keto, o terceiro filho foi coroado rei da cidade de Benim, o quarto
foi Orunga, que veio a ser rei de llIé-Ifé, o quinto filho foi soberano de Xabes, o
sexto, rei de Pop0s, e o sétimo foi Orania, que foi rei de Oyo.

Esses principes eram vassalos do rei de Ilé-Ifé, que entdo se transformou no
centro de um grande império, cujo nome era Oyd. Odudua era o grande rei de
Oy6. Ele unificou as mais importantes cidades daquela regido, mais tarde
conhecida como sendo a terra dos yorubas.

Em cada cidade ele p6s no trono um parente seu. Ele foi o grande soberano
dos reinos yorubas. Ele foi chamado o primeiro Alafim, o rei de Oyé.

Quando Odudua morreu, os principes fizeram a partilha dos bens do rei
entre si e Acambi ficou como regente do império até sua morte, nunca tendo sido,
contudo, coroado rei do império. Nunca |he foi atribuido o titulo de Alafim.

Com a morte de Acambi, foi feito rei Oranian, o mais jovem dos principes do
império, que tinha se tornado um homem rico e poderoso. A ancestral l1é-Ifé era a



capital dessa vasta regido conhecida como Oyd. O Alafim Oranian foi um grande
conquistador e solidificou o poderio de Oyo.

Um dia Oranian levou seus exércitos para combater o povo que habitava
uma regido a leste de seu império. Era uma guerra muito dificil, mas, antes de
ganhar a guerra, o oraculo o aconselhou a estacionar com os seus homens, pois
ali ele haveria de muito prosperar.

Assim foi feito e aquele acampamento a leste de llé-Ifé tornou-se uma cidade
poderosa. Essa préspera povoacgao foi chamada cidade de Oyé e veio a ser a
grande capital do império fundado por Odudua.

Com a morte de Oranién, seu filho Ajaka foi coroado terceiro Alafim de Oyo.
Ajaka, que tinha o apelido de Dada por causa de seu cabelo encaracolado, era
um homem pacato e sensivel, com pouca habilidade e nenhum tino para
governar.

Dada-Ajaka tinha um irméo que fora criado na terra dos nupes, um povo
vizinho dos yorubas, filho de Oranian com a princesa lamassé, embora haja
quem diga que a mae dele foi Torossi, filha de Elempé, o rei dos nupés, também
chamados tapas. Esse filho de Oranian era Sango, grande guerreiro, que fundara
uma pequena cidade chamada Kossbé, nas cercanias da capital Oyd.

Xangd, que era o rei de Coss6, uma cidade tributaria de Oyo, um dia
destronou o irmao Ajaka-Dad4, e o exilou como rei de uma pequena cidade, onde
usava uma pequena coroa de buzios, chamada coroa de Baiani. Xangé foi assim
coroado o quarto Alafim de Oyd, governando o império de Odudua e Orania por
sete anos.

Quando Xangd morreu, e dizem que foi obrigado a se enforcar num
momento de crise de seu império, seus ministros procuraram seu corpo € nao
encontraram. Compreenderam entdo que ele tinha entrado para o Orun e
instituiram seu culto. Xang6 havia se transformado em Orixa.



Oxum - Deusa da agua doce, do ouro, da
fertilidade e do amor. Sincretizada com Nossa
Senhora das Candeias. Senhora da vaidade,
ela foi a esposa favorita de Xangé. Os filhos e
flhas de Oxum s&o pessoas atrativas,
sedutoras, manhosas e insinuantes. Elas
sabem como manobrar os seus amores; séo
boas na feiticaria e na previsdo do futuro.
Adoram adivinhar segredos e mistérios. Sao
orgulhosas da beleza que pensam ter por
direito natural. Podem ser muito vaidosas,
atrevidas e arrogantes. Dizem que sabem
tudo do amor, do namoro e do casamento,
mas tém muita dificuldade em criar seus filhos
adequadamente, muitas vezes até se
esquecendo que eles existem. Nao gostam da
pobreza e nem da soliddo. Saudacéo: Ora
yéye o Fiderioman!

Oriki de Oxum

Osun mo pé 6 o!
Oxum eu te chamo

N 0 pé o s'iku eni kankan
Nao te chamo por causa da morte

béni n 6 s'arun eni kankan,
Nao te chamo por causa da doenca de alguém.

mo pé O si nini owo.
Eu te chamo para que tenhamos dinheiro.

Mo pé 6 si nini omo.
Eu te chamo para que tenhamos filhos.

Mo pé 6 si nini alafia.
Eu te chamo para que tenhamos saude.

Mo pé 6 si 0ro.
Eu te chamo para que tenhamos uma vida serena.

Ki awa ma rija omi o,



Para que nao sejamos vitimados pela ira da aguas.

Odoodun ni a nri orégbo.
Dizem que anualmente ha orobos novos na feira.

Odoodun ni a nri omo obi I6ri ate o.
Dizem que anualmente ha obis novos na feira.

Odoodun ni ki woén ma ri wa o!
Que as pessoas nos vejam todo o ano.

Bi a se, éyi to ju bayi lo, ni amodun.

Do mesmo modo que fizemos tua festa, facamos outra, ainda maior, no préoximo
ano.

Osun s6 wa, ki 6 maa si wahala larin awa omo ré.

Oxum, nos proteja, para que néo haja problemas entre nds, teus filhos.
Kiilé ma jo wa.

Para que sempre haja paz em nosso lar.

Ki bna ma na wa o.

Que nossos objetivos n&o se voltem contra nés.

Pése ase fun wa o.

Da-nos axé!

Eni nse amddi ara,

A quem estiver doente,

Fun ni alafia o.

da saude!

Oko oba, ada oba, ki 6 ma sa wa Iésé o.

Que a lei dos homens ndo sejam infringidas por nos.

Ki awa ma ri Ogun idilé.

Que nao haja problemas em nossa familia.



Lenda de Oxum

Oxum era muito bonita, dengosa e vaidosa. Como o sdo, geralmente, as
belas mulheres. Ela gostava de panos vistosos, marrafas de tartaruga e tinha,
sobretudo, uma grande paixdo pelas joias de cobre. Este metal era muito
precioso, antigamente, na terra dos iorubas. Se uma mulher elegante possuia
joias de cobre pesadas. Oxum era cliente dos comerciantes de cobre. Omiro
wanran wanran wanran omi ro! "A agua corre fazendo o ruido dos braceletes de
Oxum!" Oxum lavava suas joias, antes mesmo de lavar suas criangas. Mas tem,
entretanto, a reputacdo de ser uma boa mae e atende as suplicas das mulheres
que desejam ter filhos. Oxum foi a segunda mulher de Xangd. A primeira
chamava-se QOia-lansd e a terceira Oba. Oxum tem o humor caprichoso e
mutavel. Alguns dias, suas aguas correm apraziveis e calmas, elas deslizam com
graca, frescas e limpidas, entre margens cobertas de brilhante vegetagao.
Numerosos vaos permitem atravessar de um lado a outro. Outras vezes suas
aguas, tumultuadas, passam estrondando, cheias de correntezas e torvelinhos,
transbordando e inundando campos e florestas. Ninguém poderia atravessar de
uma margem a outra, pois ponte nenhuma as ligava. Oxum nao toleraria uma tal
ousadia! Quando ela esta em furia, ela leva para longe e destréi as canoas que
tentam atravessar o rio.

Olowu, o rei de Owu, seguido de seu exército, ia para a gerra. Por
infelicidade, tinha que atravessar o rio num dia em que este estava encolerizado.
Olowu fez a Oxum uma promessa solene, entretanto, mal formulada. Ele
declarou: " Se voce baixar o nivel de suas aguas, para que eu possa atravessar e
seguir para a guerra, e se eu voltar vencedor, prometo a vocé nkan rere", isto é,
boas coias. Oxum compreendeu que ele falava de sua mulher, Nkan, filha do rei
de Ibadan. Ela Baixou o nivel das aguas e Olowu continuou sua expedigao.
Quando ele voltou, algum tempo depois, vitorioso e com um espdlio consideravel,
novamente encontrou Oxum com o humor perturbado. O rio estava turbulento e
com suas aguas agitadas. Olowu mandou jogar sobre as vagas toda sorte de
boas coisas, as nkan rere prometidas: tecidos, buzios, bois, galinhas e escravos.
Mel de abelhas e pratos de mulukun, iguaria onde suavemente misturam-se
cebolas, feijao fradinho, sal e camardes. Mas Oxum devolveu todas estas coisas
boas sobre as margens. Era Nkan, a mulher de Olowu, que ela exigia. Olowu foi
obrigado a submeter-se e jogar nas aguas a sua mulher. Nkan estava gravida e a
crianca nasceu no fundo do rio.

Oxum, escrupulosamente, devolveu o recém-nascido dizendo: "E Nkan
que me foi solenemente prometida e nao a crianga. Tome-a!". As aguas baixaram
e Olowu voltou tristemente para sua terra. O rei de Ibadan, sabendo do fim
tragico de sua filha, indignado declarou: "Nado foi para que ela servisse de
oferenda a um rio que eu a dei em casamento a Olowu!" Ele guerreou com o
genro e o0 expulsou do pais. O Rio Oxum passa em um lugar onde suas aguas
sdo sempre abundantes. Por esta raz&o € que Lard, o primeiro rei deste lugar, ai
instalou-se e fez um pacto de alianga com Oxum. Na época em que chegou, uma
de suas filhas féra se banhar. O rio a engoliu sob as aguas. Ela sé saiu no dia
seguinte, soberbamente vestida, e declarou que Oxum a havia bem acolhido no



fundo do rio. Lard, para mostrar sua gratiddo, veio trazer-lhe oferendas.
Numerosos peixes, mensageiros da divindade, vieram comer, em sinal de
aceitacdo, os alimentos jogados nas aguas. Um grande peixe chegou nadando
nas proximidades do lugar onde estava Lar6. O peixe cuspiu agua, que Lard
recolheu numa cabaca e bebeu, fazendo, assim, um pacto com o rio. Em seguida
ele estendeu suas maos sobre a agua e o grande peixe saltou sobre ela. Isto &
dito em ioruba: Atewo gba eja. O que deu origem a Ataoja, titulo dos reis do lugar.
Ataoja declarou entdo: "Oxum gbd!" "Oxum esta em estado de maturidade, suas
aguas sao abundantes." Dando origem ao nome da cidade de Oxogbd.

Todos os anos faz-se, ai, grandes festas em comemoracgao a todos estes
acontecimentos.



Oriki de Oya

‘ORI o! ORI OYA,

Yansa ou Oya - Deusa dos raios, dos
ventos e das tempestades. E a esposa de
Xangbd que o acompanha na guerra. Orixa
guerreira que leva a alma dos mortos ao
outro mundo. Sincretizada com Santa
Barbara. Seus filhos e filhas sdo mais
dotados para a pratica do sexo do que para
o cultivo do amor. Deusa do erotismo, ela é
uma espécie de entidade feminista. As
pessoas de Yansa sao brilhantes,
conversadoras, espalhafatosas, bocudas e
corajosas. Detestam fazer pequenos
servigos em favor dos outros, pois sentem
que isso contraria sua majestade. Elas
podem dar a vida pela pessoa amada, mas
jamais perdoam uma traicdo. Epahei Oy4!

mo gbe de. OYA mesan, mesan, mesan.

OYA oriri, o, o, 0.

OYA mesan,

A ji loda orisa.

ORI o

ORI ol' OYA,

mo gbe de.

ORI mi!

ORI OYA, mo gbe de."
Tradugéo

"O ORI do iniciado,



O ORI daquele que é iniciado em OYA esta aqui.
OYA, que se desdobra em nove partes.

OYA, a grande mulher, charmosa e elegante.
OYA , que se desdobra em nove partes.

ORISA que usa a espada ao acordar.

O ORI do iniciado,

O ORI daquele que é iniciado em OYA esta aqui.
Meu ORI.

O ORI daquele que € iniciado em OYA esta aqui."



OYA GANHA SEUS ATRIBUTOS DE SEUS AMANTES
Oya usava seus encantos e sedugao para adquirir poder.
Por isso entregou-se a varios homens, deles recebendo sempre algum presente.

Com Ogum, casou-se e teve nove filhos, adquirindo o direito de usar a espada
em sua defesa e dos demais.

Com Oxaguia, adquiriu o direito de usar o escudo, para proteger-se dos inimigos.

Com Exu, adquiriu os direitos de usar o poder do fogo e da magia, para realizar
0s seus desejos e os de seus protegidos.

Com Oxossi, adquiriu o saber da caca, para suprir-se de carne e a seus filhos.
Aprimorou os ensinamentos que ganhou de Exu e usou sua magia para
transformar-se em bufalo, quando ia em defesa de seus filhos.

Com Logum Edé, adquiriu o direito de pescar e tirar dos rios e cachoeiras os
frutos d'agua para sobrevivéncia sua e de seus filhos.

Com Obaluaé, Oya tentou insinuar-se em vao, porém, dele ganhou o poder sobre
0s mortos.

Ao final de suas conquistas e aquisicdes, Oya partiu para o reino de Xango,
envolvendo-o, apaixonando-se e vivendo com ele para toda a vida.

Com Xang6, adquiriu o poder do encantamento, o posto da justica e o dominio
dos raios.



Yemanja - Deusa dos grandes rios, dos mares,
dos oceanos. Cultuada no Brasil como mae de
muitos Orixa. Sincretizada com Nossa Senhora da
Conceicao. Frequentemente representada por uma
sereia, sua estatua pode ser vista em quase todas
as cidades ao longo da costa brasileira. Ela é a
grande mae, dos Orixa e do Brasil, a quem protege
como padroeira, sendo igualmente Nossa Senhora
da Conceigdo Aparecida. Os filhos e filhas de
Yemanja tornam-se bons pais e boas mé&es.
Protegem seus filhos como ledes. Seu maior
defeito é falar demais; sdo incapazes de guardar
um segredo. Gostam muito do trabalho e de
derrotar a pobreza. Fisicamente sdo pessoas
pouco atraentes, mulheres de bustos exagerados,
e sua presenga entre outras pessoas € sempre
palida. Saudagao: Odoya! Odofiaba! Eruya!

Oriki de Yemanja

Jogun-o0s6

Jogun-0so.

lyemoja lokun.

lemanja, senhora do mar.

lya mi ni nje eran etu.

E minha mae, que se alimenta de etu.
lya mi na ni nje eran pépeye.

E minha méae, que se alimenta de pato.
Jogun-0s6 lyemoja lokun.

Jogun-0s0, lemanja no mar.

Olému agu-isi.

A que possui seios fartos.



Sola-gbadé iya mi a fi omo.

Sola-gbadé, minha méae que tem filhos

Téré 16ju omi.

Na superficie das aguas.

lya mi losun,

Minha mae, que se enfeita com osun.

lya mi la késan,

Minha méae, mae elegante,

Omo oléko nilé iseri.

que possui um barco em lseri.

Iwaju olokd a ma sowo,

Diante da casa da senhora dos barcos brota a prosperidade.
Eyinkulé ol6kd a ma so jingba iléke.

No quinta da senhora dos barcos brotam pérolas.
Ompg alagbo dudu gbolojo wo inu odo.

Dona do carneiro preto que, oferecido no meio das aguas,
O de di funfun.

la chegando, sob sua forga tornou-se branco.
Alédmo Iésé 0do.

A que tem filhos a beira do rio.

Ompo ayilu omi.

A que faz as aguas se misturarem.

lya mi nse owd I&jéléjé nint omi.

Minha mée esta erguendo as maos, suavemente, dentro das aguas.



Oxala - Deus da criagéo.

= o eea OiNcretizado com Jesus Cristo.
e Seus seguidores vestem-se de
0 . branco as sextas-feiras. E

: sempre o ultimo a ser louvado
durante as cerimodnias religiosas
afro-brasileiras; €& reverenciado
pelos demais Orixa. Como
criador, ele modelou os
primeiros seres humanos.
Quando se revela no transe,
apresenta-se de duas formas: o
velho Oxalufan, cansado e
encurvado, movendo-se
vagarosamente, quase incapaz
de dancar; o jovem Oxaguian,
dancando rapido como o
guerreiro. Por ter inventado o
pildao para preparar o inhame
como seu prato favorito,
Oxaguian €& considerado o
criador da cultura material. Ao
i invés de sacrificio de sangue de
(S g . } animais quentes, Oxala prefere

e . A ) o sangue frio dos caracois
AR Lﬂ e H—i F ' (igbin). Os filhos de Oxala
W A i gostam do poder, do trabalho
criativo, apreciam ser bem tratados e mostram-se manddes e determinados na
relagdo com os outros. Sdo melhores no amor do que no sexo, gostam muito de
aprender e de ensinar, mas nunca ensinam a licdo completamente. Sio calados
e chatos. Gostam de desafios, sdo muito bons amigos e muito bons adversarios
aos que se atrevem a se opor a eles. Povo de Oxala nunca desiste. Shewepa
Baba! "Tal pai, tal filho." Assim, cada Orixa tem um tipo mitico que é
religiosamente atribuido aos seus descendentes, seus filhos e filhas. Através de
mitos, a religido fornece padrbes de comportamento que modelam, reforcam e
legitimam o comportamento dos fiéis. De fato, o seguidor do candomblé pode
simplesmente tomar os atributos do seu Orixa como se fossem 0s seus proprios
e tentar se parecer com ele, ou reconhecer através dos atributos da divindade
bases que justificam sua conduta. Os padrdes apresentados pelos mitos dos
Orixa podem assim ser usados como modelo a ser seguido, ou como validagao
social para um modo de conduta ja presente. Um iniciado pode, ao familiarizar-se
com seus esteredtipos miticos, identificar-se com eles e reforgar certos
comportamento, ou simplesmente chamar a atengcdo dos demais para este ou
aquele traco que sela sua identidade mitica. Mudar ou ndo o comportamento nao
€ importante; o que conta & sentir-se proximo do modelo divino. Além de seu
Orixa dono da cabeca, acredita-se que cada pessoa tem um segundoOrixa, que
atua como uma divindade associada (juntd) que complementa o primeiro. Diz-se,
por exemplo: "sou filho de Oxala e Yemanja". Geralmente, se o primeiro é




masculino, o segundo é feminino, e vice-versa, como se cada um tivesse pai e
mae. A segunda divindade tem papel importante na definigdo do comportamento,
permitindo operar-se com combinagdes muito ricas. Como cada Orixa particular
da pessoa deriva de uma qualidade do Oxala geral, que pode ser o Orixa em
idade jovem ou ja idoso, ou o Orixa em tempo de paz ou de guerra, como rei ou
como sudito etc. etc., a variagcbes que servem como modelos sdo quase
inesgotaveis. As vezes, quando certas caracteristicas incontestes de um Orixa
ndo se ajustam a uma pessoa tida como seu filho, ndo € incomum nos meios do
candomblé duvidar-se daquela filiagao, suspeitando-se que aquele iniciado esta
com o "santo errado", ou seja, mal identificado pela mae ou pai-de-santo
responsavel pela iniciacdo. Neste caso, o verdadeiro Orixa tem que ser
descoberto e o processo de iniciacdo reordenado. Pode acontecer também a
suspeita de que o santo esta certo, mas que certas passagens miticas de sua
biografia, que explicariam aqueles comportamentos, estdo perdidas. No
candomblé sempre se tem a idéia de que parte do conhecimento mitico e ritual foi
perdido na transposigdo da Africa para o Brasil, e de que em algum lugar existe
uma verdade perdida, um conhecimento esquecido, uma revelacdo escondida.
Pode-se mudar de santo, ou encetar interminavel busca deste conhecimento
"faltante", busca que vai de terreiro em terreiro, de cidade em cidade, na rota final
para Salvador - reconhecidamente o grande centro do conhecimento sacerdotal,
do afié -, e as vezes até a Africa e ndo raro & mera etnografia académica.
Reconhece-se que falta alguma coisa que precisa ser recuperada, completada.



ORIKi - OXAGUIAN

Osagiyan ogiri (o)ba Ejigbo

(Osagiyan poderoso, Rei de Ejigbo)
Okunrin yio bi ewe egbesi

(Homen belo como a folha de egbesi)
As(e) o nikan ti nfi omi ado we
(Somente ele se lava com a agua da cabacga)
Osagiyan ko ni (i)ka (i)nu

(Orisa Ogiyan n&o é mau)

Elemoso a so (o)lowo abi omo
(Elemoso da Riquezas e Filhos)

O fun eni ni o gba fun eni ti ko ni

(Ele tira de quem tem e da para quem nada tem)
Jagun o fi (i)rugbon se pepe (e)nu
(Guerreiro cuja barba embeleza a boca)
O bo sokoto ja I(i) Ejigbo

(Ele usa calgca e briga em Ejigbo)
Baba Osagiyan Oba Tapa

(Pai Osagiyan, Rei Tapa)

Akan (i)lé ma ni ipekun

(Sua atividade na terra nao tem limites)
Osagiyan Alagbara Alaiye

(Poderoso Osagiyan, Senhor do Mundo)
Ajaguna wa gba mi o Ajaguna
(Ajaguna , venha socorrer-me , Ajaguna)






O FILHO DE OXALA QUE SE CHAMAVA DINHEIRO

Ha muitos anos passados, Oxala teve um filho por nome Dinheiro, muito
presuncgoso e arrogante, a ponto de dizer a Oxala, seu pai e rei, na presencga de
varias pessoas, que era tdo poderoso quanto ele, pois era acostumado a andar
com a Morte e leva-la para qualquer lugar.

Para dar prova disto, um dia ele saiu pensando como poderia trazer presa
de qualquer forma a Morte, conforme tinha dito a Oxal4a, na presencga de todos do
reinado.

Nisto, ocorreu-lhe a idéia de deitar-se em uma encruzilhada. Dito e feito,
logo que encontrou uma, deitou-se nela, ficando quieto, aguardando o que
poderia acontecer.

As pessoas que passavam pela estrada e se deparavam com ele deitado
ali na encruzilhada, diziam:--Chi! Como esta aquele homem deitado ali, com a
cabeca para a casa da Morte, os pés para a porta da Moléstia e os lados para o
lugar da Desavenga.

Depois de ditas estas palavras pelas pessoas que por ali passavam, e que
ele se achou sozinho, levantou-se e disse: -- Entdo "de ironia" ja sei tudo o que
era preciso saber e conhecer; estou com os meus planos ja feitos. -- E 1a se foi
ele direitinho para a casa da Morte.

Chegando na chacara dela, comegou a bater nos tambores funestos de
que a Morte fazia uso, quando queria matar as pessoas indicadas.

Assim ele, que ja estava de posse de uma rede que tinha conseguido no
caminho, ficou preparado, aguardando que a morte viesse a ele para reclamar.

Dito e feito, a Morte, ouvindo os sons dos tambores, chegou bastante
apressada a fim de saber quem estava tocando.

O homem Dinheiro envolveu-a na rede e levou-a ao maioral Oxal3,
dizendo-lhe estas palavras: -- Aqui esta a Morte que prometi trazer em pessoa a
vossa presencga.

Oxala respondeu: -- Vai-te embora com a Morte e tudo de melhor que
possa levar do mundo, pois tu és o causador de tudo de bem e de mal. Suma-se
daqui! Leve-a e pode passar a conquistar todo o universo.

Por este motivo € que, por causa do dinheiro, todas as qualidades de crimes tém
sido e continuam a ser praticadas.



IV: Religibes éticas e religibes magicas

O candomblé é uma religido basicamente ritual e a ética que - talvez por
iSsO mesmo - veio a se constituir como uma alternativa sacral importante para
diferentes segmentos sociais que vivem numa sociedade como a nossa, em que
ética, cédigo moral e normas de comportamento estritas podem valer pouco, ou
comportar valores muito diferentes. Nas religides éticas, a mistica extatica, a
experiéncia religiosa do transe (que € o caso do candomblé), da lugar ao
experimentar a idéia de dever, retribuicao e piedade para com o préximo, que é o
fundamento religioso - e da religido - do modo de vida, a razdo de existéncia e o
meio de salvagdo. A transgresséao deixa de estar relacionada com a
impropriedade ritual para ser a transgressdo de um principio, ético, normativo.
Nesse tipo, a religiao é fonte e guardia da moralidade entre os homens, ja que
deus é a poténcia ética plena e em si. Nas religides magicas, ao contrario, ndo ha
a idéia de salvagdo, a de busca necessaria de um outro mundo em que a
corrupcao esta superada, mas sim a procura de interferéncia neste mundo
presente através do uso de forgas sagradas que vém, elas sim, do outro mundo.
Nesta classe de religides magicas e rituais podemos perfeitamente enxergar o
candomblé: "Seus deuses sao fortes, com paixdes analogas as dos homens,
alternadamente valentes ou pérfidos, amigos e inimigos entre si e contra os
homens, mas em todo caso inteiramente desprovidos de moralidade, e, tanto
quanto os homens, passiveis de suborno, mediante o sacrificio, e coagidos por
procedimentos magicos que fazem com que os homens venham a se tornar, pelo
conhecimento que estes acabam tendo dos deuses todos, mais fortes do que os
préprios deuses" (Weber, 1969, v.2: 909). Esses deuses, que sao tantos, e nem
mesmo se conhecem entre si, mas que sdo conhecidos pelo sacerdote-feiticeiro,
que pode, inclusive, jogar um contra o outro para obter favores para os homens,
esses deuses nunca chegam a ser poténcias éticas que exigem e recompensam
0 bem e castigam o mal; eles estdo preocupados com a sua propria
sobrevivéncia e, para isso, com o cuidado de seus adeptos particulares. Dai as
religides magicas nao se caracterizarem pela existéncia de um pacto geral de luta
do bem contra o mal. Nelas, o sacerdécio e o cumprimento de prescri¢cdes rituais
tém finalidade meramente utilitaria de manipulagdo do mundo natural e nao
natural, de exercicio de poder sobre forgas e entidades sobrenaturais maléficas e
demoniacas, de ataque e defesa em relagdo a agao do outro, que é sempre um
inimigo potencial, um oponente. Nao ha uma teodicéia capaz de nuclear a religiao
e nem desenvolver especulagdes éticas sobre a ordem cosmica, mesmo porque
a religido - no caso do candomblé - ja se desenvolveu como uma colcha de
retalhos, fragmentos cuja unidade vem sendo ainda buscada por alguns de seus
adeptos que se pdem esta questdo da explicacido da ordem cdsmica, ainda que
num plano que precede o encontro de um fim transcendente, e que se ampara
numa etnografia que relativista as culturas e legitima como igualmente
uniorganizadoras do cosmo as diferentes formas de religido. Por exemplo, Juana
dos Santos, em Os nagb e a morte (1986), parte de uma base empirica oferecida
por suas pesquisas no Brasil e na Africa, e com uma re-interpretacdo apoiada na
etnografia, cria, no papel, uma religido que ndo se pode encontrar nem no Brasil



nem na Africa, propondo para cada dimenséo ritual da religido que ela reconstitui
significados que procuram dar as partes o sentido de um todo, dando-se a
religido uma forma acabada que ela nao tem. Creio nao ser dificil imaginar que o
candomblé, de fato, comporta elementos desses dois grandes tipos de religido,
mas no conjunto se aproxima mais das religidbes magicas e rituais, e, como
religidqo de servigo, chega praticamente a se colar no tipo estrito de religido
magica. O préprio movimento recente de abandono do sincretismo catélico leva a
um certo esvaziamento axiolégico, esvaziamento de uma ética, ainda que ténue,
partiihada em comunidades de candomblé antigas, emprestada do catolicismo,
ou imposta por ele, uma vez que as questdes de moralidade foram um terreno
que o catolicismo dominador reservou para si e para seu controle no curso da
formacdo das religides negras no Brasil. Neste movimento, entretanto, o
candomblé ndo pode mais voltar a tribo original nem ao modelo de justica
tradicional do ancestral, o egungun, para regrar a conduta na vida cotidiana. E
nem precisa disto, pois ndo € mais no grupo fechado que esta hoje sua forga e
sua importancia como religido. De todo modo, foi exatamente o desprendimento
do candomblé de suas amarras étnicas originais que o transformou numa religido
para todos, ainda que sendo (ou talvez porque) uma religido aética, permitindo
também a oferta de servigos magicos para uma populacgéao fora do grupo de culto,
que esta habituada a compor, com base em muitos fragmentos de origens
diferentes, formas privadas, as vezes até pessoais, de interpretacdo do mundo e
de intervengcdo nele por meios objetivos e subjetivos e cujo acesso esta
codificado numa relacdo de troca, numa relacdo comercial para um tipo de
consumo imediato, diversificado e particularizavel que € contraposto ao consumo
massificado que a sociedade pressupde e obriga. Estou me referindo
especialmente a individuos de classe média que usam experimentar codigos com
0s quais nao mantém vinculos e compromissos duradouros, e que o fazem por
sua livre escolha, podendo contar com um repertério tanto mais variado quanto
possivel.



V: Uma religiao para os excluidos

Os cultos dos Orixas no Brasil, dos quais excluo em grande parte a
umbanda, pela dimensdo kardecista-catolica que compde seu plano de
moralidade, mas nos quais incluo as formas do candomblé baiano, do xangd
pernambucano, batuque gaucho, tambor-de-mina do Nordeste ocidental etc., tém
sido, pelo menos desde os anos 30, e ininterruptamente, verdadeiros redutos
homossexuais, de homossexuais de classe social inferior. Com excecdo de Ruth
Landes, em seu escrito de 1940 (Landes, 1967), até bem pouco tempo os
pesquisadores que erigiram a literatura cientifica sobre o candomblé sempre
esconderam este fato, ou ao menos o relevaram como trago de algum terreiro
"culturalmente decadente". Ora, o homossexualismo esta presente mesmo nas
casas mais tradicionais do pais, ndo viu quem nao quis (sobre estudos
contemporaneos, ver bibliografia em Teixeira, 1987). O homossexual, sobretudo o
homem, sempre foi obrigado a publicar a sua intimidade como unico meio de
encontrar parceria sexual, e, ao publicar sua intimidade, obrigava-se a
desempenhar um papel social que nao pusesse em risco a sua busca de
parceiro, isto €, que nao pusesse em risco o parceiro potencial, um papel que o
mostrava como o de fora, o diferente, o ndo incluido, mas que ainda assim nao
chegava a oferecer qualquer risco de "contaminacgao" do parceiro, que para efeito
publico ndo chegava nunca a mudar de papel sexual. Sua diferenga o obrigou a
desenvolver padrdes de conduta que o identificasse facilmente: para ser
homossexual era preciso mostrar-se homossexual. Pois nenhuma instituigdo
social no Brasil, afora o candomblé, jamais aceitou o homossexual como uma
categoria que nao precisa necessariamente esconder-se, anulando-o enquanto
tal. S6 com os movimentos gay de origem norte-americana, a partir dos anos 60,
€ que se buscou quebrar a idéia de que o homossexual tinha que "parecer"
diferente, num jogo que valorizou a semelhangca e que, talvez, tenha dado
suporte para a guetificagcdo e "formacdo demografica" dos hoje denominados
"grupos de risco" da AIDS. Esta aceitagcdo de um grupo tdo problematico para
outras instituigdes, religiosas ou n&o, também demonstra a aceitacdo que o
candomblé tem deste mundo, mesmo quando, no extremo, trata-se do mundo da
rua, do cais do porto, dos meretricios e portas de cadeia. Grandissima e
exemplar é a capacidade do candomblé de juntar os santos aos pecadores, o
maculado ao limpo, o feio ao bonito. Se concordarmos que as maiores
concentragdes relativas de homossexuais e bissexuais ocorrem nas grandes
cidades, onde podem refugiar-se no anonimato e na indiferenga que os grandes
centros oferecem (além de oferecerem locais e instituigdes de publicagdo, que na
cidade grande podem funcionar como espacgos fechados, isto é, publicos porém
privatizados), encontramos uma razao a mais para o sucesso do candomblé em
S&o Paulo - a possibilidade de fazer parte de um grupo religioso, isto é, voltado
para o exercicio da fé, mas que ao mesmo tempo é ludico, reforcador da
personalidade, capaz de aproveitar os talentos estéticos individuais e, por que
nao?, um nada desprezivel meio de mobilidade social e acumulagao de prestigio,
coisas muito pouco ou nada acessiveis aos homossexuais em nossa sociedade.



Ainda mais quando se €& pobre, pardo, migrante, pouco escolarizado. O
candomblé é assim, de fato, uma religido apetrechada para oferecer estratégias
de vida que as ciéncias sociais jamais imaginaram. Esta relagdo entre sacerddcio
e homossexualidade n&o €& prerrogativa nem do candomblé e nem de nossa
civilizagdo. Mas o que faz do candomblé uma religido tao singular é o fato de que
todos os seus adeptos devem exercer necessariamente algum tipo de cargo
sacerdotal. E qualquer que seja o cargo sacerdotal ocupado, ninguém precisa
esconder ou disfarcar suas preferéncias sexuais. Ao contrario, pode até usar o
cargo para legitimar a preferéncia, como se usa o Orixa para explicar a diferenca.
Para melhor entendermos isso tudo, entretanto, teriamos também que n&o deixar
esquecido o fato de contarmos inclusive com variantes de uma sociabilidade,
jeitos de ser e de viver, vivenciadas por grande parte da populagdo brasileira
mais pobre (que de todo lugar do pais vai se juntando nas periferias
metropolitanas), hoje ndo importando muito mais sua origem de cor, mas que é
resultante também do nosso recente passado escravista, que amputava normas
de conduta, suprimia instituigdes familiares e aleijava até mesmo as religides das
populagdes escravas. Donde fica evidentissimo ser o candomblé uma religido
brasileira muito mais que a simples reprodug¢ao de cultos africanos aos Orixas
como existiram e como existem além-mar. Considero bastante significativo o fato
de o culto aos Orixas, no Brasil, ter se "descolado" do culto dos antepassados, os
egunguns a que ja me referi (os quais aqui ganharam um culto a parte nos
candomblés de egungun). Na Africa, eles ndo eram apenas partes de um mesmo
universo religioso: O Orixa era cultuado para zelar pela familia e pelo individuo, o
antepassado era cultuado para cuidar da comunidade como um todo. O
antepassado garantia a regra, o Orixa garantia a forga sagrada agindo sobre a
natureza. Mas se o candomblé libera o individuo, ele libera também o mundo. Ele
nao tem uma mensagem para o mundo, ndo saberia o que fazer com ele se |Ihe
fosse dado transforma-lo, ndo € uma religido da palavra, nunca sera
salvacionista. E sem duvida uma religido para a metrépole, mas somente para
uma parte dela, como é destino das outras religides hoje. O candomblé pode ser
a religidao ou a magia daquele que ja se fartou da transcendéncia despedagada
pelo consumo da razdo, da ciéncia e da tecnologia e que se encontrou
desacreditado do sentido de um mundo inteiramente desencantado - e o
candomblé sera ai uma religido aética para uma sociedade pds-ética. Mas
também pode ser a religido e a magia daquele que sequer chegou a
experimentar a superacdo das condigcdes de vida calgcadas por uma certa
sociabilidade do salve-se quem puder, onde o outro ndo conta e, quando conta,
conta ou como opressor ou como Vvitima potencial, como inimigo, como
indesejavel, como o que torna demasiado pesado o fardo de viver num mundo
que parece ser por demais desordenado - e o candomblé podera ser entdo uma
religido aética para uma sociedade pré-ética.



VI: Sacerdotes e feiticeiros

No candomblé, a iniciacédo significa fazer parte dos quadros sacerdotais,
que sao basicamente de duas naturezas (dos que entram em transe e dos que
nao), organizados hierarquicamente e que pressupdéem um tipo de mobilidade ex
opere operato. Toda Yawo que passar por suas obriga¢des pode chegar a pai-de-
santo ou mae-de-santo, independentemente de seu comportamento na vida
cotidiana, isto €, fora dos limites impostos pelas obriga¢des rituais do devoto para
com seu deus e alheio aos deveres de lealdade para com o seu iniciador, o qual,
entretanto, pode ser substituido por outro através de adogao ritual, sempre que
ocorrer, por um motivo ou outro, quebra publica desta relacdo de lealdade e
dependéncia. Ser pai ou mae-de-santo ndo é aspiracdo de todos os iniciados,
nem jamais pode ser em se tratando da categoria dos Oloye ndo rodantes (Ekédi
e Ogan). Entretanto, é perspectiva muito importante para boa parcela dos
adeptos. Provenientes, em geral, de classes sociais baixas (e agora ndo importa
mais se sao brancos ou se negros) vir a ser um pai-de-santo representa para os
iniciados a possibilidade de exercer uma profissdo que, nascida como ocupagao
voltada para os estratos baixos e de origem negra, passou recentemente, ao
compor os quadros dos servigos de oferta generalizada a todos os seguimentos
sociais, a reivindicar o status de uma profissdo de classe média, como ja ocorreu
com outras atividades profissionais e em outros contextos sociais (Hobsbawn,
1984: 299). O pai-de-santo ndo é mais a figura escondida, perseguida,
desprezada. Ele tem visibilidade na sociedade e transita o tempo todo nos meios
de classe média, que o buscam em seu terreiro e, assim fazendo, tiram-no do
anonimato. Ao mostrar-se em publico, o pai-de-santo vé-se obrigado a ostentar
simbolos que expressem a sua profissao. Nao contando com cabedal intelectual
adquirido na escola - o que é decisivo na identidade de classe média da maioria
das profissdes néo proletarias, ainda que simbolicamente - o pai € a mae-de-
santo fazem-se perceber por um estilo de vestuario e um excesso de joias ou
outros enfeites levados no pescogo, na cabega, na cintura e nos pulsos, que dao
a impressao de serem originalmente africanos ou de origem africana, mas cuja
"tradicao" nao tem mais que meio século. Ele e ela fazem-se diferentes e, quanto
mais diferentes, melhor. Um outro "sinal" de prestigio amealhado com frequéncia
por sacerdotes do candomblé, bem como da umbanda, sdo as medalhas e
comendas concedidas por inumeras sociedades medalhisticas de finalidade auto-
promocional, e que servem para substituir, as vezes com vantagens, os diplomas
e graus universitarios. Tudo isto faz parte de um processo de mobilidade social
que esta ao alcance de pessoas que, por suas origens sociais, dificilmente
encontrariam outro canal de ascensao social. A mobilidade e a visibilidade social
que sua profissdo agora pressupde sao importantes para conferir ao pai-de-santo
uma presencga voltada para fora do terreiro, que lhe garanta um fluxo de clientes
cujo pagamento por servicos magicos permite a constituicdo de um fundo
econdbmico que facilita, no minimo materialmente, a sua realizagdo como lider
religioso de seu grupo de adeptos, numa religiao em que o dispéndio material
muito grande e decididamente muito significativo. Este pai-de-santo e esta mae-



de-santo sao sacerdotes de uma religiao em que as tensbes entre magia e
pratica religiosa estdo descartadas. Pode-se finalmente ser, ao mesmo tempo, o
sacerdote e o feiticeiro, numa situacdo social em que cada um destes papéis
reforgara o outro. E numa sociedade em que cada um deles estara orientado,
preferencialmente, para grupos, e até mesmo classes sociais diferentes. Ao se
realizar como instituicdo legitimada de pratica magica, o candomblé na metropole
faz parte publicamente do jogo de multiplos aspectos através do qual cada grupo
ou cada pessoa, individualmente, é capaz de construir sua propria fonte de
explicacao, de transcendéncia e de intervengcdo no mundo. A capacidade de se
manter como religido aética, que o candomblé demonstra ter, permite-lhe
vantajosa flexibilidade em relagao as outras religides éticas e a abertura para um
mercado religioso de consumo ad hoc, por parte dos clientes nao religiosos, que
as religides de conversao em geral ndo tém. A racionalizagao do jogo de buzios e
do ébi (ao se apresentarem como menos sacralizados do que na verdade o s&o),
o atendimento privativo e com hora marcada, o anonimato do servico, a
explicitagdo do pagamento monetario na relagdo de troca, a presencga do pai-de-
santo num mercado publico regido por regras de eficiéncia e competéncia
profissional, bem como suas proprias regras aéticas no plano do grupo religioso,
fazem desta religido tribal de deuses africanos uma religidao para a metrépole,
onde o individuo é cada vez mais um bricoleur. Nesta sociedade metropolitana -
no rastro das transformagdes sociais de ambito mundial dos ultimos cinqlenta
anos - a construgdo de sistemas de significados depende cada vez mais da
vontade de grupos e individuos. Neste movimento, os temas religiosos
relevantes, como afirma Luckmann, podem ser selecionados a partir de
diferentes preferéncias particulares. No limite, cada individuo pode ter o seu
particular e pessoal modelo de religiosidade independente dos grandes sistemas
religiosos totalizadores que marcaram, até bem pouco, a histéria da humanidade.
Os deuses tribais africanos adotados na metropole ndo sédo mais os deuses da
tribo. S&o deuses de uma civilizagdo em que o sentido da religido e da magia
passou a depender, sobretudo, do estilo de subjetividade que o homem, em
grupo ou solitariamente, escolhe para si.



VII: A religiao dos Orixas na sociedade contemporanea

O candomblé, tal como existe hoje nos grandes centros urbanos do Brasil,
€ capaz de oferecer a seus seguidores algo diferente daquilo que a religiao dos
Orixas, em tempos mais antigos, podia certamente propiciar, quando sua
presenca significava para o escravo a ligacao afetiva e magica ao mundo africano
do qual fora arrancado pela escraviddo. Quando o candomblé se organizou no
Nordeste, no século XIX, ele permitia ao iniciado a reconstrugdo simbdlica,
através do terreiro, da sua comunidade tribal africana perdida. Primeiro ele é o
elo com o mundo original. Ele representava, assim, o mecanismo através do qual
o negro africano e brasileiro podia distanciar-se culturalmente do mundo
dominado pelo opressor branco. O negro podia contar com um mundo negro,
fonte de uma Africa simbdlica, mantido vivo pela vida religiosa dos terreiros,
como meio de resisténcia ao mundo branco, que era o mundo do trabalho, do
sofrimento, da escraviddo, da miséria. Bastide mostrou como a habilidade do
negro, durante o periodo colonial, de viver em dois diferentes mundos ao mesmo
tempo era importante para evitar tensdes e resolver conflitos dificeis de suportar
sob a condicdo escrava. Logo, o0 mesmo negro que reconstruiu a Africa nos
candomblés, reconheceu a necessidade de ser, sentir-se e se mostrar brasileiro,
como unica possibilidade de sobrevivéncia, e percebeu que para ser brasileiro
era absolutamente imperativo ser catdlico, mesmo que se fosse também de
Orixa. O sincretismo se funda neste jogo de construcdo de identidade. O
candomblé nasce catodlico quando o negro precisa ser também brasileiro. Quando
o candomblé, a partir dos anos 1960, deslancha a caminho de se tornar religiao
universal, afrouxa-se seu foco nas diferengas raciais e ele vai deixando para tras
seu significado essencial de mecanismo de resisténcia cultural, embora continue
a prover esse mecanismo a muitas popula¢des negras que vivem de certo modo
econOmica e culturalmente isoladas em regides tradicionais do Brasil. As novas
condicbes de vida na sociedade brasileira industrializada fazem mudar
radicalmente o sentido sociolégico do candomblé. Se até poucas décadas atras
ele significava uma reagdo a segregacédo racial numa sociedade tradicional, em
que as estruturas sociais tinham mais o aspecto de estamentos que de classes,
agora ele tem o sentido de escolha pessoal, livre, intencional: alguém adere ao
candomblé nao pelo fato de ser negro, mas porque sente que o candomblé pode
fazer sua vida mais facil de ser vivida, porque entao talvez se possa ser mais
feliz, ndo importa se € branco ou negro. Evidentemente, embora o processo de
escolha religiosa possa ter consequéncias sociais significativas para a sociedade
como um todo - na medida que com a escolha certas religides podem ser mais
reforcadas e neste sentido ter aumentado sua influéncia na sociedade - qualquer
eficacia da religido no que diz respeito a esfera intima s6 pode ser avaliada pelo
individuo que a ela se converte. O desatar de lagos étnicos que, no curso das
ultimas trés décadas, tem transformado o candomblé numa religido para todos,
também propiciou um nada desprezivel alargamento da oferta de servigos
magicos para a populagcdo exterior aos grupos de culto. Uma clientela ja
acostumada a compor visdes de mundo particulares a partir de fragmentos



originarios de diferentes métodos e fontes de interpretagédo da vida. O candomblé
oferece simbolos e sentidos hoje muito valorizados pela musica, literatura, artes
em geral, os quais podem ser fartamente usados pela clientela na composigao
dessa visdo de mundo caleidoscopica, sem nenhum compromisso religioso. O
cliente de classe média que vai aos candomblés para jogar buzios e fazer ebds é
0 bricoleur que também tem procurado muitas outras fontes n&o racionais de
sentido para a vida e de cura para males de toda natureza. Certamente o
candomblé deste cliente € bem diferente do candomblé do iniciado, mas nenhum
deles contradiz o sentido do outro. O candomblé é uma religido que tem no
centro o rito, as formulas de repeti¢cdo, pouco importando as diferencas entre o
bem e o mal no sentido cristdo. O candomblé administra a relacdo entre cada
Orixa e o ser humano que dele descende, evitando, através da oferenda, os
desequilibrios desta relacdo que podem provocar a doenca, a morte, as perdas
materiais, 0 abandono afetivo, os sofrimentos do corpo e da alma e toda sorte de
conflito que leva a infelicidade. Como religido em que nao existe a palavra no
sentido ético, nem a consequente pregagdao moral, o candomblé (juntamente com
a umbanda, que, contudo tem seu aspecto de religido aética atenuado pela
incorporagao de virtudes teologais do kardecismo, como a caridade) é sem
duvida uma alternativa religiosa importante também para grupos sociais que
vivem numa sociedade como a nossa, em que a ética, os cdédigos morais e 0s
padroes de comportamento estritos podem ter pouco, variado e até mesmo
nenhum valor. O candomblé € uma religido que afirma o mundo, reorganiza seus
valores e também reveste de estima muitas das coisa que outras religides
consideram mas: por exemplo, o dinheiro, os prazeres (inclusive os da carne), o
sucesso, a dominagao e o poder. O iniciado ndo tem que internalizar valores
diferentes daqueles do mundo em que ele vive. Ele aprende os ritos que tornam a
vida neste mundo mais facil e segura, mundo pleno de possibilidades de bem-
estar e prazer. O seguidor do candomblé propicia os deuses na constante
procura do melhor equilibrio possivel (ainda que temporario) entre aquilo que ele
€ e tem e aquilo que ele gostaria de ser e ter. Nessa procura, é fundamental que
o iniciado confie cegamente em sua mae-de-santo. Guiado por ela, este fiel
aprende, ano apos ano, a repetir cada uma das férmulas iniciaticas necessarias a
manipulacdo da forca sagrada da natureza, o Axé. Nao se pode ser do
candomblé sem constantemente refazer o rito, como n&o se pode ser evangélico
sem constantemente examinar a propria consciéncia a procura da culpa que
delata a presenca das paixdes que precisam ser exorcizadas. O bom evangélico,
para se salvar da danacao eterna, precisa aniquilar seus desejos mais
escondidos; o bom filho-de-santo precisa realizar todos os seus desejos para que
o Axé, a forga sagrada de seu Orixa, de quem é continuidade, possa se expandir
e se tornar mais forte. Aceitando o mundo como ele &€, o candomblé aceita a
humanidade, situando-a no centro do universo, apresentando-se como religiao
especialmente dotada para a sociedade narcisista e egoista em que vivemos.
Porque o candomblé ndo distingue entre o bem e o mal do modo como
aprendemos com o cristianismo, ele tende a atrair também toda sorte de
individuos que tém sido socialmente marcados e marginalizados por outras
instituicées religiosas e nao religiosas. Isto mostra como o candomblé aceita o
mundo, mesmo quando ele € o mundo da rua, da prostituicdo, dos que ja
cruzaram as portas da prisdo. O candomblé nao discrimina o bandido, a adultera,
o travesti e todo tipo de rejeitado social. Mas se o candomblé libera o individuo,



ele também libera 0 mundo: ndo tem para este nenhuma mensagem de
mudanga; n&o deseja transforma-lo em outra coisa, como se propdéem, por
exemplo, os catélicos que seguem a Teologia da Libertacdo, sempre interessados
em substituir este mundo por outro mais justo. O candomblé se preocupa,
sobretudo com aspectos muito concretos da vida: doenga, dor, desemprego,
deslealdade, falta de dinheiro, comida e abrigo - mas sempre tratando dos
problemas caso a caso, individuo a individuo, pois nao se trabalha aqui com a
nocao de interesses coletivos, mas sempre com a de destino individual. O
candomblé também pode ser a religiao ou a magia daquele que ja se fartou dos
sentidos dados pela razdo, ciéncia e tecnologia, e que deixou de acreditar no
sentido de um mundo totalmente desencantado, que deixou para tras a magia,
em nome da eficacia do secular pensamento moderno. Talvez o candomblé
possa ser a religiao daquele que ndo consegue atinar com o senso de justica
social suficiente para resolver muitos dos problemas que cada individuo enfrenta
no curso de sua vida pelo mundo desencantado. O candomblé também oferece a
seus iniciados e simpatizantes uma particular possibilidade de prazeres estéticos,
que se esparrama pelas mais diferentes esferas da arte e da diversao, da musica
a cozinha, do artesanato a escola de samba, além da fascinagédo do préprio jogo
de buzios, o portdo de entrada para o riquissimo universo cultural dos Orixas. O
candomblé ensina, sobretudo, que antes de se louvarem os deuses, € imperativo
louvar a prépria cabecga; ninguém tera um deus forte se nao estiver bem consigo
mesmo, como ensina o dito tantas vezes repetidos nos candomblés: "Ori buruku
kosi Orifia", ou "Cabeca ruim n&o tem Orixa". Para os que se convertem, isso faz
uma grande diferenca em termos de auto-estima. Na nossa sociedade das
grandes metrépoles, se a construgdo de sentidos depende cada vez mais do
desejo de grupos e individuos que podem escolher esta ou aquela religido, ou
fragmentos delas, a relevancia dos temas religiosos igualmente pode ser
atribuida de acordo com preferéncias privadas. A religido € agora matéria de
preferéncia, de tal sorte que até mesmo escolher nao ter religido alguma é
inteiramente aceitavel socialmente. Assim, os deuses africanos apropriados pelas
metropoles da América do Sul ndo sdo mais deuses da tribo, impostos aos que
nela nascem. Eles sdo deuses numa civilizagdo em que os individuos sao livres
para escolhé-los ou nao, continuar fielmente nos seus cultos ou simplesmente
abandona-los. O candomblé pode também significar a possibilidade daquele que
€ pobre e socialmente marginalizado ter o seu deus pessoal que ele alimenta,
veste e ao qual da vida para que possa ser honrado e homenageado por toda
uma comunidade de culto. Quando a filha-de-santo se deixa cavalgar pelo seu
Orixa, a ela se abre como no palco em um barracdo em festa, para o que talvez
seja a unica possibilidade na sua pobre vida de experimentar uma apresentagao
solo, de estar no centro das atengdes, quando seu
Orixa, paramentado com as melhores roupas e
ferramentas de fantasia, ha de ser admirado e
aclamado por todos os presentes, quiga invejado por
muitos. E por toda a noite o cavalo dos deuses ha de
dangar, dangar e dancar. Ninguém jamais viu um
Orixa tdo bonito como o seu.

Yawo iniciado para o Orixa Oxossi — O Cacgador,
senhor da fartura.




Cantigas de Xiré

Exu
Saudacao: Laroié
Cantigas
aji qui barabé é mo juba aua c6 xé
aji qui barabé é mojuba é omadde c6 é c6 qui
barabé mo juba élebara exu I6na
*hkkkkkkkk
Bara 6 bébeé tiriri Iona exa tiriri
Bara 6 bébé tiriri I6na exua tiriri
*kkkkkkkkk
In& ind@ mo juba é é mo juba
Ina ina mo juba é agé mo juba

OGUN
Saudacao: Ogun ye
Cantigas
E PA MI OGUN, OGUN PA MEJE
E MEJE MIOXE
A PE LEJA PE LEJA
OGUN ONIRE

kkkkkkkkkk

E ALADE LODE KORO UN BELE
A KORO O OGUN JA KORO UN BELE
OGUN ONIRE O AKORO ONIRE ORE GUE DE
ALARE OGUN ONIRE ORE GUE DE

*kkkkkkkkk

OGUN XE KORE NDE XE KORE
OGUN XE KORE NDE XE KORE
KATA KATA OGUN MEJE
OGUN MEJE ONA BOBO
E PA NIN OBE, OGUN PA NIN OBE
E PA NIN OBE, OGUN PA NIN OBE



Omolu
Saudacao: Atoté
Cantigas

E KERE RUNBE KERE
E KERE RUNBE KERE

kkkkkkkkkk

EAGO OMOLU JA ELE NINHA BERE KO
ELE NINHA MOLU JA ELE NINHA BERE KO
LA OPERE IN SODAN
ELO E ZOELO
A BAINAN IN MORA E
JAM BA TOLA BARE AUA
OMOLU BEVARA E OMOLU BEVARAO
OMOLU BEVARA E OMOLU BEVARA GO GO
E AGA KE BAIA AGA KE BAIA
E AGA KE BAIA AGA KE BAIA
E KOLE KOLE XAORO, E KOLE KOLE XAORO
E JAN BELE KE AJO O FARAJO
NI KO JO



Oxossi
Saudacao: Oké Aré
Cantigas

E ODE ORAE ODE PARA KADE
ODE ORAE ODE PARA KADE

kkkkhkhkkkk

E AUA AUA AUA ODE NILE AUA
ODE KI TIPO
E AKOLE E MALA KO
E AKOLE E MALA KOLE
OMORODE LONI
OMORODE LUAIE

*kkkkkkkkkk

ODE BAILA JA MIRO

ODE BAILA JA MIRO
ODE NITA FARODE
BAILA ODE NITA FARAO
E ZIN GUELE AROLE
NU ZINGUELE KOKE



Ossain
Saudacao: Ewé 6 - Ewe assa
Cantigas

) AFITABURU )
A FITA BURU, ATINDOLA A FITA BURU
A LOGUN, A D'OGUN ONAN

*kkkkkkkkkkk

PEREGUN ALA OTITUN
PEREGUN ALA OTITUN
BABA DANA DO ALA O MEREM
PEREGUN ALA OTITUN
O BORO A TINAN
PEREGUN ALA XO TITUN
ERO IROKO I1Z0 ERO
ERO IROKO 120
ORE JEJE ORE JEJE
OYA KAXA NIMASSA D'BABALAO
OGUN AKORO ORE JEJE
E AGUE MARE AGUE MARE
BARA KI SODAN
KI TIPO ALE RIKO
BARA KI SODAN KI TIPO



Oxumareé
Saudacao: Arobé bé yi
Cantigas

OXUMARE LOQUERE
LOQUERE E LOQUERE

kkkkkkkkkkkkkk

OXUMARE NI FERUN DA DAN
NI FERUN DAN

*kkkkkkkkkkkkk

E JANA DOIA BESEN NADE TORUN BABA
AKORO LE IN MINHO
ALA KORO LE IN MINHO ALA

*kkkkkkkkkkkkk

A GALA GALA GULE GALEJO

*kkkkkkkkkkkkk

A GARA GARA SORO
SORO BESSEN SORO
SAVA LU KE MADI E AE AE
SAVA LUKE MEDIE



Nana
Saudacao: Salu ba Nana
Cantigas

O NITORODO KE ALE
OMO NILE KORAJO NANAN INSURE
OMO NILE KORAJO, KORAJO KORAJO
A FULE LE KORAJO

kkkkkkkkkkkhkkk

OIA LARAUE AIN KOTO LOXE
OI/A LARAUE
ABIAUA NAKUNA PA ODE
O RIKO KO DE

kkkkkkkkkkkkkkk

OBI NANAN 10 LOBO

NANAN 10 OBI NANAN 10 LOBO
NANAN 10
E NANAN OLUAIE E PA E PA
E NANAN OLUAIE E PA E PA

kkkkkkkkkkkkkkk

NANAN EUA IN NANAN EUA
E IN NANAN EUA IN NANAN EUA
OBI XAXARA LEBE OBI XAXARA
OBI NANN 10 NANAN 10 OLUODO XE XE



Oxum
Saudacao: Rora Yeye 6
Cantigas

IA MINIBU O MIRO DO ORIXA OLE LE

*kkkkkkkk

MABOIA IABO IA MABOIA IABO IA
OMIN JE JE OMI NIBU MABOIA IA BOIA
KEN KE OXUM OMI XORO DO
A INA INA KEN KE OXUM OMI XORODO A INA INA

hkkkhkkkk

E FIBO E FIBO LOIA
O LO XUN
OXUM KARE OXUM
OXUM KARE UO
OLUDE AKIN INJO KARE PO PO KARE
OLULE KARE OLULE KARE
XA OLUDE OMIRODO
OMI RUNDE A KAIA



Oba
Saudacgao: Oba xiré
Cantigas

OBA ELEKO AJA 0SI
OBA ELEKO AJA OSI
OROO OBA SAMO OBA
SABA ELEKO AJA 0OSI

kkkkkkkkkkkkkk

TIGI UERE O FAUERE
E IGI UERE O FAUERE EU
] E LELUO OBA MELEJE ,
OBA SABA UO, OBA OGUN TODE BARI EKO
OGUN TODE BARI EKO

kkkkkkkkkkkkkk

IRU OJA PARA MAN
OBA LOJA LA OJE

kkkkkkkkkkkkkk

MARRUN MARRUN
OBA ODE NITA FA
MARRUN MARRUN



Ewa
Saudacgao: Rinrré
Cantigas

EWA EWA MAJO, EWA EWA
E ORO 0IO ORUN LESE
EWA EWA MAJO, EWA EWA

EWA NIFA TUT|0 LOBE UAE
OMI UAE

OBA SA OBA SA A MURERE UO
OBA SA E UM OBA SA AMURERE

 XEKUE XEGAN
EWA EWA AINHA UO IZO KE SO

BOISA TIN DAN TIN
DAN ADAN NADAN



Oya
Saudacao: Eeparipaa Oya
Cantigas

A UN DE
JEKETE A UNDE JEKETE

kkkkhkkkkk

OYA MUXE MIXOYA
JEKETE
E BAGAN E BAGAN FEIE
UM KE
KE KE IN AGAN MARIO
KE KE IN AGAN MARIO
BIRI BIRI BA AGAN LOJU OBE
RIKOMAN MARIO
BIRI BIRI BIRIO IGAN IGAN
IROKO BIRI BIRI XAURO

kkkkkkkkkk

JAMBE LE JAMBE LA MUXAXE



lemanja
Saudacgao: Eru iya
Cantigas

E A 0YO OBE WO IEMANJA MIRERE
IEMANJA OTO MANJARE
IEMANJA OTO MANJARE WO
E LOKO FIO OLU ODO YA KE KERE
E MABALA IEMANJA IA KEKERE
ODO RILE IEMANJA
ODO RILE A OYO
IYA ONI RUNBA
ORIXA LEROJO WE
IEMANJA SOBA SOBA MIRERE
SOBA MIRERE WA OYO SOBA MIRERE WO
A SABA INHA LEBE
ORIXA INHA INHA



Sangé
Saudacao: kawé, ka biye si
) Cantigas o
ONIE AWA DODE ERUN JEJE
IBONA ROKO OSA FONJA AWA DODE
ERUN JEJE OLORIPE
OSIEDABAIRA
AIRA LOSIN BE LO KO
A IRA DABA KEN KE XORO é
OLUA MIN SAN MI MA SELE
ORIXA KE LI SEBE WAAIRAAIRA E
AIRA OLELEAIRAOLE LE
_OMONILE A IRA MONILE
A IRA A IRA OMONILE A IRA MONILE
FIRIMZ\,FIRIM[\, FIRIIJ/IZ\ BAI§O
A IRA A IRA FIRIMA BAISO

*kkkkkkkkkk

E BARA OKE BARA OKE BARA OKE BAISO



Oxala
Saudacao: Eepaa baba
Cantigas .
E AINA KO MODA AGUE MARE
OLOFI MODA GUE AIWA KOLOJA
AGUE MARE AINA KO
O PERE KETE OPERE KETE UN ALA
IBI ALA LA DO INGENA OPEREKETE BABA
E AXO TUTU GOIA FIN ALA FUN FUN
D ORIXALA AE AJALEO ALA FUN FUN
D ORIXALA
~ AJAGUNA BABA WO AJAGUNA i
ELEMAXO BABA OLOROGUN AJAGUNA BABA WO
E E E BABA KOBA JOBA KOLE
OXOGUIA IBI OXALA KEJA

*kkkkkkkkkk

E AJAGUNA BITI OLE AJAGUNA BITI 6

*kkkkkkkkk

E ORIXA DANKO , PARA MIN DANKO



Entrevista

Entrevista com a Yalorixa Juliana de Azawane, em seu Kwe Ceja Undélaye, no
bairro de Jardim Guanabara, llha do Governador — RJ. Mae Juliana também é
Economista formada pela PUC — RJ, e exerce sua profissdo até os dias de hoje.

Liguei primeiramente para Mae Juliana, pois uma amiga de longa data é filha de
santo de méae Juliana. Ela marcou comigo as 14 horas no seu terreiro, que se
situa no bairro de Jardim Guanabara, area nobre da llha do Governador.
Chegando 13, vi pela porta de vidro que mae Juliana estava em um quarto
pequeno, de uns 10 metros quadrados, sentada em uma mesa, jogando buzios
para um cliente. Quem abriu a porta para mim foi uma Ekede, cargo de confianca
dentro do terreiro exercido somente por mulheres, que segundo mée Juliana me
explicou, ela ndo incorpora orixas, a sua unica fungao é vesti-los nas ceriménias,
desvira-los depois e cooperar com os afazeres do terreiro. Sentei na area aberta
do terreiro — Devia ter uns 150m?. Haviam varias portinhas, como se fossem
casinhas, umas do lado das outras, que ao perguntar a ekede do que se tratava,
ela me respondeu: S&do o quarto dos Orixas. Perguntei: Posso fotografa—los? Ela
disse: Nao... Somente pessoas iniciadas podem entrar ali. Logo apos ela me
dizer isto, a ekede se dirigiu até a porta de vidro aonde estava méae Juliana, bateu
devagar e colocou a s6 a cabega pro lado de dentro, com certeza para avisa-la
de que eu ja havia chegado. Logo apés isso, me ofereceu café fresco e agua.

Cerca de 30 minutos depois, eis que surge Mae Juliana de Azawane em minha
direcao com simpatico sorriso, pedindo desculpas pela demora. Argumentou: Em
Jogo de buzios ndés nunca podemos prever exatamente a hora que vai terminar...
Uns terminam antes, outros depois...

Juro que minha impressao era completamente oposta a que vi. Achei que fosse
encontrar uma senhora de seus 50 anos, acima do peso, de pele negra e com
aquelas roupas de baianas que vendem acarajé. Mas a visdo que tive foi
contraria: Uma mulher bonita, aparentando 35 anos, de estrutura corporal normal
e pele parda. Sem baiana, sem guias no pescoc¢o, sem nada. Somente uma saia
comprida e larga de cor branca de pano simples (parecia algodao), uma camiseta
branca Hering e um turbante na cabeca.

Logo apds uma breve conversa, ela gentilmente me convidou a ir até o saldo do
terreiro, aonde sado feitas as cerimbnias festivas aos Orixas. Do lado direito
haviam trés atabaques, um grande, um médio e um pequeno. Haviam bancos de
madeira em volta de todo o sal&do. Ela se sentou em uma cadeira de vime grande,
coberta com um pano rendado branco, enquanto eu me sentei ao seu lado, em
uma cadeira de vime, menor que a dela, também com um pano branco em cima.
E ai comecamos a nossa entrevista...

Roberta: Boa tarde, Mae Juliana...

Mae Juliana: Boa tarde, minha filha...



R: Bem, mae Juliana, vamos comecar sabendo um pouco de sua historia. Como
a senhora entrou no culto aos Orixas?

MJ: Bem, tudo comegou ha 20 anos atras, quando tive que ser iniciada as
pressas para o Orixa Obaluaye. Estava com sérios problemas de saude e os
meédicos tinham me desenganado aos meus pais...

R: Mas o que a senhora tinha?

MJ: Tinha muitas dores de cabeca, tonturas e desmaios. Os médicos detectaram
um aneurisma. Naquela época a medicina ndo estava tdo avancada, entdo eu
pedi a minha mae que me levasse para casa, ja que era pra sofrer, que sofresse
ao lado de pessoas que me amavam. E assim ela fez. Eu urrava de dores de
cabega, meus pais ja nao sabiam mais o que fazer... Ai um belo dia a minha tia-
avo, a Tia Maricota, que era mae de santo e morava em Salvador, ficou sabendo
do meu estado de saude. Meus pais sempre foram catdlicos, e embora eu fosse
adolescente na época, nunca tive afeicdo a religido alguma. S6 acreditava em
Deus e ponto final. E quando meus pais falavam muito nos meus ouvidos eu ia
no domingo pela manha até a igreja... Mas voltando ao assunto da Tia Maricota,
ela disse a minha mae que iria consultar os buzios para ver o que estava
acontecendo, pois ela estava achando esta doenca muito esquisita. Em 6 meses
eu definhei. Nao falava coisa com coisa. Assim que ela obteve o resultado dos
buzios, ligou correndo pra minha mae dizendo que era pra que me levasse até
Salvador o mais rapido possivel. Como nao tinhamos condi¢des financeiras para
arcar com a viagem, pois teria que ser de avidao, sendo eu n&o suportaria a
estrada, estava inviavel. Além do mais a minha mae nao acreditava e nao
gostava disso. Ai, minha tia, vendo que nao havia solugéo, pegou um 6nibus de
la de Salvador e veio pra ca...

R: E ai? Ela Ihe curou?

MJ: Esse processo foi muito dificil, tanto pra mim quanto pra minha familia. Minha
mae ndo aceitava de forma alguma, meu pai muito menos... Mas chegou um
ponto em que eles me viram em um estado tao critico que foram obrigados a dar
o brago a torcer.

R: E como ocorreu a sua iniciacao?

MJ: Foi no barracdo de um filho de santo da minha tia, o Pedrinho de Oxala, que
minha tia me raspou. Nao tinhamos condi¢des pra nada, nada... Minha tia veio
praticamente com o dinheiro da passagem de volta e mais alguns trocados. Meus
pais, como eu disse, ndao tinham condi¢cdes. A minha sorte € que os Orixas nao
nos desamparam nessas horas e fizeram tudo aparecer pra minha feitura.

R: Aparecer? Como assim?
MJ: Nessas horas, sempre aparecem pessoas do meio dispostas a ajudar. Um da

um quilo de canjica, o outro da dois quilos de pipoca, outro da o tecido da roupa,
outro da uma galinha... E por ai vai...



R: E depois de conseguir o material necessario, a senhora finalmente conseguiu
se iniciar?

MJ: Sim, consegui. E foi tudo maravilhoso. Se precisasse, faria tudo de novo.
Nao me arrependo de nada.

R: E apos ter se iniciado, a sua saude melhorou?

MJ: Quando eu estava recolhida, achava que iria morrer no inicio. Mas com o
passar dos dias fui conhecendo o meu Orixa, vendo do que ele é capaz... E logo
apos os 1 ano de clausura, fui fazer outro exame, ja me sentindo 100% melhor. E
0 médico quase desmaiou quando disse: Meu Deus, eu quero outro exame! Nao
pode ser possivel! Ai eu Ihe disse: Tudo € possivel diante do meu pai Obaluaie...
(risos). Ai fizemos mais exames, e nada. Fiquei curada.

R: Impressionante... Até eu estou pasma! Mas e a questao de ficar careca, tendo
que andar de roupas brancas pelas ruas... Isto ndo deixou a senhora indecisa?
Pela questao da feminilidade, da vaidade...

MJ: Olha, pra ser sincera, no inicio eu até me preocupei um pouco sim. Mas
depois que me vi piorando a cada dia, ficar careca era lucro perto do estado que
eu estava.

R: E quanto & matanga de animais... O que a senhora me diz disto? E realmente
necessario?

MJ: E necessario sim... Pois através da imolagdo dos animais, vocé transmite a
eles todos os seus problemas e energias negativas. E também faz seus pedidos.

R: Mas, os orixas nao podem ouvir seus seguidores de outra forma?

MJ: Podem, mas isto € uma oferenda para o orixa, € um presente...

R: Mas o que os orixas realmente se aproveitam na morte dos animais?

MJ: Minha filha, vocé n&o precisa comer para ter energia em seu corpo, e sendo
assim, poder cuidar da sua vida, trabalhar, estudar, enfim, correr atras de seus
objetivos? Entdo, com o orixa € a mesma coisa. S6 que as pessoas tém uma
idéia errbnea da religiao, acham que saimos por ai metendo a faca no pescogo
de qualquer bicho que vermos por ai... E ndo é assim. Toda a carne dos animais
depois € consumida pela comunidade.

R: Mas entédo, com que os orixas ficam? Sé com o sangue?

MJ: Com o sangue, os miudos, os pés e as pontas, além da cabecga. O restante,
como falei, a comunidade come. Nada é desperdigcado.

R: E quanto ao culto aos orixas nas festas... E permitido fotografar?



MJ: Em algumas casas ainda nao é permitido fotografar ou filmar, mas na minha
casa néo vejo problema. P6xa, € um momento especial na vida do yawo, ele quer
guardar uma recordagao daquilo. Tudo bem, existem coisas que nao se pode
bater foto ou filmar, mas na festa, ndo ha problema.

R: E a senhora vé hoje em dia o candomblé menos marginalizado do que
antigamente?

MJ: Nossa! A coisa hoje em dia mudou muito de figura... Na minha época, vocé
mal falava que era de candomblé, era um preconceito danado... Se bobeasse, ia
até preso! Mas hoje em dia € moda ser do santo, andar com fio de conta do lado
de fora da roupa, se consultar com exu, caboclo, vir jogar buzios...

R: Entao a coisa melhorou 100%?

MJ: Melhorou por um lado, mas piorou por outro. Assim como ha muita
divulgacao, muita informagdo na praca em livros, revistas, televisdo e até na
Internet, existem muitas pessoas inescrupulosas que se aproveitam disto e se
denominam pseudo-babalorixas. E também existem os que nem uma agua de
batata receberam na cabeca e ja querem ficar dando aulas pros mais velhos. E
uma falta de respeito s6... E menina indo pra candomblé de minissaia, barriga de
fora, calga jeans justissima, com um decote quase no umbigo, e ainda por cima
se acha no direito de entrar na roda... Eu aviso logo: Na minha casa, n&o! Pode ir
vestida assim pra um baile funk, pra uma boate... mas isto ndo é roupa adequada
pra se ir a um candomblé. Essas meninas que vém assim, podem estar
acompanhadas de quem for, voltam do portdo mesmo.

R: ...0 mé&e Juliana, o que é “a4gua de batata’? E a agua de batata literalmente
utilizada nos cultos do candomblé?

MJ: (risos)... N&o, minha filha... Quando dizemos “a4gua de batata”, quer dizer
uma obrigacdo minima, alguma coisa ja feita na cabega da pessoa para o seu
orixa... Entende?

R: (risos)... Entendi... Mas mae Juliana, e quanto a elitizagdo do candomblé como
forma de cultura, qual o seu ponto de vista?

MJ: Bem, acho 6timo como forma de difundir a nossa religido, mostrar que nao
existem mais ignorantes como antigamente... Hoje o indice de analfabetismo
dentro do candomblé é minimo. H& um indice maior de analfabetismo entre os
evangélicos do que entre os candomblecistas, segundo o ultimo censo. A média
dos seguidores do candomblé tém no minimo o segundo grau. Contando que
hoje em dia, quem consegue concluir seus estudos é um felizardo...

R: Por falar em estudos, Mae Juliana, a senhora é formada em economia,
correto? A sua filha de santo Marlene que me contou...

MJ: Pois é, sou economista formada pela PUC e com pds-graduagado na mesma
universidade. Agora estou pensando em um MBA pela FGV...



R: Mas da pra conciliar o sacerddcio com os estudos e o trabalho?

MJ: Se vocé for organizada e tiver metas em sua vida, tudo é possivel. Eu sou
totalmente esquematizada. Tudo pra mim tem data e hora. Tanto que eu ja
planejei fazer o MBA s6 no fim do ano, pois estarei recolhendo um yawo daqui ha
duas semanas e depois vou ajudar no terreiro de um filho de santo, que estara
para tirar o seu primeiro barco de yawo, e logo apés este, tem uma obrigagao de
7 anos de iniciado em um filho de Ogun que precisarei dar. Ou seja, s6 vou ter
tempo mesmo no fim do ano...

R: Olha, mae Juliana, foi uma grande honra poder entrevistar a senhora,
aprender um pouco sobre o culto aos orixas e poder contar com a sua ajuda
neste trabalho.

MJ: O prazer foi todo meu, e n&o deixe de ir na festa da saida de yawo do meu
filho de santo, para poder tirar as tais fotos que vocé precisa para seu trabalho.



Conclusao

A forca se espalhou, 0 axé cresceu e apareceu na sociedade sob a forma
dos terreiros de candomblé (religido de negros yoruba como €& definido no
Dicionario de Aurélio Buarque). Era coisa de negros, portanto escusa, ignorante,
desprezivel e rapidamente traduzida como coisa ruim, coisa do diabo, bem e mal,
certo e errado, branco e preto. Antagonismos opressores, sem possibilidades
alternativas. O negro resolveu tentar agir como se fora branco, para ser aceito.
Ele dizia:

- meu Senhor, a gente ta tocando para Senhor do Bonfim, seu Santo, nhé! Néo é
para Oxala, quer dizer, Oxala é o Pai Nosso, € o mesmo que Senhor do Bomfim.
Sincretismo. Forma de resisténcia que criou grande onus, severas cicatrizes
desfiguradoras. O processo social, a dindmica é implacavel. A imobilidade nao se
mantém. O filho do africano ja dizia que ndo confiava em negro brasileiro (o
sigidi, por exemplo, um encantamento de invisibilidade e criacdo de elemental,
nao foi ensinado). Muito se perdeu, a terra africana reduziu-se a pequenos
torrdées, o candomblé era eficaz; o Senhor procurava a negra velha para fazer um
feitico, para que lhe desse um banho de folha, Ihe desse um patua. Proliferagéo
de terreiros. Massificagao, turismo, folclore.

Mas os grandes iniciados, iguais aqueles criadores da terra africana no
Brasil, ainda existem. Odé Kayode - Mae Stella de Oxossi, em 1983, dizia: "lansa
nao €& Santa Barbara", e explicava. Mostrou que candomblé ndo era uma seita,
era uma religido independente do catolicismo. A terra tremeu; algumas pessoas
falavam: "- sempre fomos a missa, sempre a ultima bencao, depois da iniciagao,
era na Igreja, fazemos missa de corpo presente quando alguém morre, ndo pode
mudar isso". Era a tradicdo alienada versus a revolugao coerente, era a quebra
do ultimo grilhdo. A represa foi quebrada e as aguas fertilizaram os campos
quase estéreis da sobrevivéncia. O negro ¢ livre.

Veio da Africa, tem uma histdria, tem uma religido igual & qualquer outra e
ainda, ndo é politeista, € monoteista: acima de todos os Orixas esta Olorum.

Nina Rodrigues conta que uma vez perguntou a um Babalorixa porque ele
nao recebia Olorum, ja que este existia. Ouvindo a seguinte resposta: "- Meu
Doutor, se eu recebesse, eu explodia".

Agora um novo limite, uma nova configuracéo se instala. Neste fim de século
com a corrosao das instituicbes religiosas tradicionais, com o surgimento de
novas religides, com as doutrinas esotéricas alternativas, o candomblé, agora
considerado religido, é visto também como uma agéncia eficiente: Resolve
problemas, cura doengas, acalma as cabegas. Os brancos querem ser negros, ja
nao se ouve "o negro de alma branca", agora o privilégio é ser um branco de
alma negra, ter ancestralidade, "ter enredo, historia com o Santo". Mais do que
nunca as lyalorixas e Babalorixas se questionam. As armadilhas, os "cacga-
fugitivos" estédo instalados. S&o os congressos, a TV - é a midia - os livros, a
'web', em certo sentido. Tudo isto é transformado, por nds, em pingcas para



separar o joio do trigo, por isso estamos aqui. Dizendo o que somos, damos
condi¢cao para que se perceba o que esta posto e se entenda o suposto, o0 oposto
e o aposto. Diferenciagdo é conhecimento, candomblé é religido, ndo ¢é seita.

As lyalorixas organizam as cabegas. O processo de organizagao do ori é
awo (segredo). O candomblé €& uma religido que trabalha com o segredo, o lado
mudo do ser, o que a Olorum pertence. O candomblé organiza o fragmentado,
abrindo canais de expressao para o ser humano.
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